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Inledniiig. 

^ . □ 

icholastik och Mystik utgora de bada, hvarandra motsatta, 
hufvudrigtningarne af Medeltidens theologi. Scholastikernas 
bemodanden gingo ut pa, att bringa kyrkans lara i system, 
att at de af Kyrkofaderna utbildade, pa kyrkomotena fixerade 
dograerna gifva ett vetenskapligt uttryck, i det de sokte fatta 
dem i begreppets form. Men sysselsatte sig alltsa Schola- 
stiken med ett utifran gifvet, objectivt trosinnehall, det hon 
genom forstandets reflecterande verksamhet sokte att subjec- 
tivt tillegna sig: sa fornekade deremot Mystiken mojligheten 
att genom formedling af forstandsreflexion fatta det gudom- 
liga, vande sig i en inre contemplation till menniskan sjelf 
och ville i djupet af hennes eget medvetande och vasen 
omedelbart erfara den sasom ett i sig obegripligt mysterium 
ansedda gudomligketen. 

Frage vi nu, livad Mystik ar, sa, inses latt, att vi ej 
kunne a priori deflniera en foreteelse, hvilken — sasom en 
beromd theolog rigtigt anmarker — enligt sin natur nndan- 
drager sig begreppet. Icke heller gifver oss den etymologiska 
forklaringen af namnet Mystik nagot fullstandigt begrepp om, 
hvad dermed bor forstas. Ty om ock ordets harledning (vare 
sig af pbuv = med tillslutna lappar gifva ett otydligt ljud 
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ifran sig, eller af (ivelo»<u = invigas i mysterierna, under- 
visas i liemliga laror) fflrer oss till begreppet om det hem- 
lighetsfulla ooh forborgade, sa ar dock patagligt, att denna 
ordforklaring endast antyder det gebit, hvarinom Mystiken ro- 
rer sig, ntan att narmare angifva dess egentliga vasende '). 
Skall det derfore vara mojligt att bestamma, hvad Mystik 
ar, sa kan detta endast ske pa historisk vag eller genom 
att undersoka, huru Mystiken historiskt framtradt och gifvit 
vittnesbord om sig sjelf. Genom en sadan undersokning skall 
det visa sig, att det egendomliga i den bistoriska foreteelse, 
som man kallat Mystik, eller med andra ord den mystiska 
theologiens prinoip ligger i dess lara om det s. k. inre ljuset 
eller ordet, sasom ett i oss nrsprungligen immanent ntflode 
ur gudomligheten , hvarigenom vi vore i stand att icke blott 
omedelbart erfara det i sig obegripliga gndomsmysteriet utan 
afven dermed trada i en vasendtlig och substantiell forening 
och lifsgemenskap 2 ). 

Mystiken ar ingalunda ett for Christendomen egendom- 
ligt betraktelsesatt af gudomliga ting. Vilje vi soka hennes 
bistoriska upprinnelse, sa, hanvisas vi till Orienten, hvars 
pantheistiskt-hedniska religions-former — sasom Bralima- 
nismen och Buddhaismen — hafva en mystisk karakter. I 
den aflagsna ostern langt bortom Christendomens moderland 
har nemligen Mystiken uppvuxit fran hednisk rot. Men fastan 
nrsprungligen tillhorande Orientens hedniska religionsformer, 
vann hon dock omsider, isynnerhet sedan Grekerna genom 
Alexander den Stores erSfringar i Asien kommit i liflig be- 
ruring med den orientaliska bildningen, insteg afven i Vester- 

1) Jfr Lisco: Die Heihlehre der Theologia deutsch nebst einem auf 
sie bezuglichen Abriss der christlichen Mystik bis auf Luther. Stuttgart 
1857. S. 157. 

2) Jfr HSfling: Mysticismus , der wahrhafte historische und der 
aeutzutage falschiich so genannte. Erlangen 1832. S. 21. 
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landet. Har hyllades hon fornamligast af de s. k. Neo- 
Platonikerna , hvilkas egendomlighet just bestod deri, att de 
med Platonska philosophien sammansmalte orientaliskt-my- 
stiska elementer. Genom det stora inflytande, som Neo- 
Platonismen utofvade pa flere bland de utmarktaste Kyrko- 
faderna, fick Mystiken sedan sa smaningom ett fait afven 
inom cliristna kyrkan. Redan hos de alexandrinska Faderna, 
Clemens och Origenes, skonje vi de forsta sparen till en — 
sa att saga — christnad Mystik; och det jemval fran orien- 
taliskt-hednisk rot uppvuxna, i Egypten forst framtradande 
munkvasendet, som i sjelfva verket blott var en praktisk 
tillampning af Mystikens theorier, bidrog mycket till de my- 
stiska grundsatsernas utbredande bland de cliristna folken. 
Det forsta forsoket att klada Christendomens lara i en full- 
standig mystisk dragt finne vi i de skrifter, hvilka falske- 
ligen tillskrefvos den i ApostlaGerningarne (17, 34) om- 
ntimnde Dionysius Areopagita, och kvilka, emedan ffirfatta- 
ren ar okand, annu vanligen citeras under denna pseudo- 
nym, ehuru de med sakerhet icke kunna vara fiirfattade forr 
an i 5:te seklet. I dessa skrifter rojer sig den neoplatonska 
philosophiens inflytelse sa, tydligt, att man med skal kan 
saga, att de christliga dogmerna har niistan helt och hallet 
blifvit ombildade till symboler for neoplatonska forestallnings- 
satt '). Men fastan saledes denne PseudoDionysius all- 
deles forfalskat den geuuina Christendomen genom att om- 
gestalta dess laror efter en hednisk verldsaskadnings fordrin- 
gar, vunno dock hans skrifter stort anseende i kyrkan, eme- 
dan de dels ansloto sig till en i viss man redan forhanden- 
varande mystisk riktning hos munkarne och manga kyrkans 
larare, dels under hela den okritiska Medeltiden allmant an- 
sagos vara skrifna af en larjunge till Aposteln Paulus. 

1) Stifling: Mysticismus. S. 20. 
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I nionde seklet blefvo dessa PseudoDionysii skrifter af 
Johannes Scotus Erigena ofversatta pa, latin, hvarigenom 
Mystikens fro utsaddes afven i vesterlandska kyrkans jord- 
man. Detta utsade blef icke utan frukt, ehuruval Mystiken 
har framtradde i en egendomlig form. Emellan den vester- 
landska och grekiska mystiken rader nemligen samma at- 
skillnad, som i allmanhet emellan den occidentaliska och 
den grekiska kyrkan ! ). I den grekiska Mystiken med sin 
neoplatonska asigt om andligheten framtrader icke syndmed- 
vetandet och foljaktligen ej heller forsoningsbehofvet i sitt 
djupa ethiska allvar. Ty synden anses har icke hafva sin 
grund i nagot annat an theoretisk villfarelse, och ater- 
losningen blott besta i en upply suing , den Christus med- 
delar genom hierarchia coelestis och ecclesiastica sasom for- 
medlande makter 2 ). Deremot har — sasom Martensen 
riktigt anmarker — Augustini djupsinniga betraktelse af men- 
niskonaturen , hvilken gjorde laran om synden och aterlos- 
ningen, fattade i hela sin djupa ethiska betydelse, till grund- 
val for vesterlandska kyrkans theologi, afven bidragit att 
gifva dess Mystik sin egendomliga pregel 3 ). 

Bland vesterlandska kyrkans mystici hafve vi att skilja 
mellan de franska och de tyska. Hos de forra, bland hvilka 
foretradesvis bora namnas Sernhard af Clairvaux (f 1153), 
Hugo af St. Victor (f 1141), Richard af St. Victor (f 
1173) samt Bonaventura (f 1274), ar Mystiken annu icke 
conseqvent genomford, utan trader till och med i forbund 
med Scholastiken, sokande att halla forstandet och kanslan 
i vederborlig jemnvigt. Sjelfstandig och ren fran scholastiska 

1) Jfr Bshringer: Die Kirche Christi undihre Zeugm. II. 3. Zurich 
1849. S. 6. 

2) Jfr (».»/!. Meier : Dionysii AreopagitK et Mysticoritm Sceculi XIV 
Doctrince inter se comparantur. Dissertatio. Halis MDCCCXLV. S. 19 ff. 

3) Martensen: Mester Eckart. Kjobenhavn 1851. S. 62. 
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elementer framtrader deremot den tyska Mystiken , hvars 
hufvudrepresentanter aro Eckart (Dominicanerprovincial i Koln, 
f omkr. 1329), de bada Dominicanermunkarne Tauter (f 1361 
i Strassburg) ocli Suso (f 1365 i Ulm) saint den okande 
forfattaren till den s. k. Tyska Theologien '). 

Vid den korta framstallning af Medeltids-Mystikens for- 
namsta laropunkter, hvilken vi nu ga att lemna, ar det var 
mening att endast gora afseende pa de tyska Mystikernas 
skrifter (bland hvilka Taulers saint den Tyska Theologien 
aro de fornamsta). Det knappa utrymmet i en afhandling 
sadan som denna gor en dylik begransning af det i alia fall 
nog rikhaltiga amnet nodvandig. Da, nu hartill kommer, att 
vi ej amna skrifva Mystikens historia, utan endast lemna 
en kort ofversigt af dess laror, hafve vi ansett detta lamp- 
ligast kunna lata sig gora, om vi foretradesvis faste oss vid 
de tyska Mystikerna, alldenstund det mystiska askadnings- 
sattet onekligen just bos dem renast och fullstandigast fram- 
trader, och den utveckling, de gifvit at den mystiska theo- 
logien, med full ratt kan anses sasom Medeltids-Mystikens 
hojdpunkt. 

I. Mystikens Theologi. 

Vilje vi lemna en systematisk ofversigt af Mystikernas 
lara, sa, bore vi utga, fran deras asigt om Gud. Gud ar — 
saga de — det fullkomliga vasendet, som i sig inbegriper 
allt, utom hvilket intet sannt vasende ar, och i hvilket all 
ting har sitt vasende, ty det ar alltings vasende 2 ). Detta 
absoluta vasende fattas tillika helt abstract sasom det rent 
enkla varat, saknande alia namn, former och bestamningar 

1) Niirbeslagtade med dessa aro de Nederldndska Mystikerna : Euys- 
broek, Prior x Augustiuerklostret Griinthal vid Brussel (f 1381), ock 
Thomas a Kempis, Subprior i Augustinerklostret "vid Zwoll (f 1471). 

2) Jfr Teutsche Theologia. Leipzig 1724. Cap. 1. 
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("ein nam- weis- mid form-los Wesen" '). Ty hvad som 
galler om det sinnligt ooncreta, att det nemligen till sin na- 
tur ar andligt och begransadt, anse Mystikerna galla om 
altt concret; och fran det allmanna antagandet, att alia con- 
creta bestamningar till sjelfva sitt begrepp aro begransnin- 
gar, eller att concrete bestamdhet oeh andlighet aro fullkom- 
ligt identiska begrepp, draga de den slutsatsen , att Gud , 
sasom det oandliga, absoluta vasendet, mase vara en be- 
stamningslos enhet,, en abstract substans, fattad dels mera 
realistiskt sasom det rent abstracta varat dels mera idea- 
listiskt sasom abstract sjelfmedvetande. Men med denna 
asigt om Gtud sasom det abstract ena, bestamningslosa va- 
sendet sammanhanger nddvandigt den mystiska laran om 
Guds obegriplighet. Forst ocli frtimst kan Gud, enligt My- 
stikens asigt, af oss menniskor icke fattas ocli begripas. 
Hvad vi skole knnna fatta ocli begi'ipa, mase nodvandigt vara 
sa, eller sa, beskaffadt, hafva den eller den bestamningen. 
Men ar nu Gild en abstract enhet, som utesluter all mang- 
fald af bestamningar, sa ar klart, att han for oss maste 
vara ett obegripligt mysterium. Affirmativt kunne vi der- 
fore om honom blott utsaga, att han ar, men icke hvad han 
ar. I det sednare hanseendet maste vi noja oss med den 
negativa ntsagon, att han ar intet bland de andliga och o- 
fullkomliga tingen, och da, dessa aro det enda for oss be- 
gripliga och utsagliga, foljaktligen ej heller nagot "af allt 
det, som kreaturet kan namna, kanna, begripa eller tanka" 2 ). 
Men Gud ar icke blott for oss obegriplig, han kan ej heller 
af sig sjelf fattas oeh begripas. Afven detta foljer omedel- 
bart af Mystikens asigt om Gud sasom det rent abstracta, 
bestamningslosa vasendet. Ty sa fattad ar Gud naturligtvis 

1) Tauten Predigten. Frankfurt am Mayn und Leipzig 1703. S. 718. 

2) Teutsche Theolofjia. Cap. 1. 
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icke en concret personlighet, utan sasom det rent abstracta 
sjelfmedvetandet maste han tankas sasom ett opersonligt ab- 
solutum, som hvarken har vetande eller viija Ar Iter 
Gud till sitt vasende opersonlig, sa foljer, att ban icke blott 
for oss, utan afven for sig sjelf ar obegriplig, att ban ar 
en outsaglig, i sig sjelf stilla och ororlig mysterios afgrund 
("Abgrund"), ett uttryck, som hos Tauler ofta forekommer 
sasom beteckning for det i sig ffirborgade gudomsmysteriet. 

Denna asigt om gudomligheten sasom en opersonlig ur- 
grund och tillfolje deraf sasom ett i sig obegripligt mysterium 
ar det nqojmv tpiidos, hvarifran Mystikerna utga, och som be- 
visar hela deras system vara bygdt pa, en ochristlig grund- 
val. Val larer afven Bibeln Guds vasendes obegripligbet, 
men forst och framst icke sa, som skulle Gud vara for sig 
sjelf obegriplig, vidare icke; heller sa, som skulle han for 
oss vara fullkomligen ofattlig, utan endast i den meningen, 
att, under det Gud sasom personligt sjelfmedveten har en 
absolut fullkomlig kunskap om sig sjelf, han dock for oss 
bar i timligbetens verid ar, val icke absolut, men relativt 
obegriplig, eller med andra ord att afven det genom Guds 
uppenbarade ord upplysta fflrnuftets kunskap om Gud har i 
lifvet stadse ar ett stychverh, att vi nu blott se genom en 
spegel uti ett morkt tal (1 Cor. 13, 12), och forst i ett an- 
nat lif skole fa se honom, sasom han ar (1 Joh. 3, 2), an- 
sigte mot ansigte -). Vidare ar det klart, att den forutsatt- 
ning, som ligger till grund for den for all Mystik egendom- 
liga uppfattningen af Gud sasom ett fullkomligen obegripligt 
mysterium, nemligen forutsattningen , att Gud ar ett oper- 
sonligt vasende, alldeles strider emot Christendomens Guds- 

1) Jfr Teutsche Theologia. Cap. 29. 

2) Jfr Johfin Gerhard: Loci theologioi. T. I. Jena* . 1615. 
S. 190 f. 
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begrepp. Christendomens Gud ar nemligen en lefvande, per- 
sonlig Gud, en absolut personlighet, icke ett opersonligt 
absolutum, hvilken sednare forestalling tvartom ar den 
pantheistiska grundvillfarelse, hvarpa, all hedendom ytterst 
hvilar. 

Har salunda Mystiken i och med sjelfva utgangspunkten 
for sin theologi eller gudomsbegreppets (urgrundens) uppfatt- 
ning stallt sig pa, en afgjordt pantheistisk standpunkt och 
dermed tydligen rojt sitt liedniska ursprung, sa adagalagger , v 
hon icke mindre fullkomlig ofverensstammelse med samma 
verldsasigt (narmast sadan denna framtradt i sina idealisti- 
ska former), da hon vidare, genast vid forsta forsoket att 
komma utofver sin abstracta utgangspunkt, i sjelfva verket, 
ehuru under begagnande af bibliska termer, atergifver, hvad 
som redan i den genom forening af platonsk idealism och 
orientalisk pantheism uppkomna Neoplatonismen finnes fore- 
bildadt. Sasom vi i det foregaende visat, ar Gud, enligt 
Mystikens asigt, till sitt egentliga vasende en ororlig, abso- 
lute obestamd och opersonlig enhet. Icke desto mindre maste 
han till folje af en i sitt vasende med nodvandighet grun- 
dad utvecklingslag trada ut ur sin mysteriosa vasensgrund 
och derigenom blifva personlig. Det stilla forborgade vasens- 
lifvet maste — heter det — "utgjuta sig", d. a. uppenbara 
sig nemligen i forsta hand for sig sjelft '). Till sin innersta 

1) Tauleri Predigtm. S. 70 f. "Aus dem unendlichen Ueberfmss des 
ubersehwenglichen Reichthums seiner Giite hat Gott sich nicht konnen 
enthalten, er hat sich miissen ausgiessen." 

Teuische Theologia. Cap. 29. "Gott als Gottheit gehoret nicht zu 
weder Wille noch Wissen oder Offenbahren , weder diess noch das , das 
man nennen, reden oder denkon mag, aber Gott als Gott gehoret zu, 
dass er sich selbst eroffne, bekenne und liebe, und sich selbst ihm selber 
offmbahre , und diess noch alles in Gott, und noch alles als ein "Wesen 
und nicht als ein Wiircken, dieweil es ohne Creatur ist ,* und in dieser 
Offenbahrung wird der persiinlichc Unterschied." 
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vasensgrund betraktad, ar Gud overksam '). Men sa kan 
han ej forblifva. Ur det stilla vasenslifvets overksamhet ma- 
ste han trada ut i en evig och vasendtlig verksamhet: och 
savidt han nu verkar, heter han Fader, emedan lians va- 
sendtliga verksamhet bestar deri, att han af evighet foder 
sin Son och tillika med Sonen utandas den Helige Ande -). 
Fadren vander sig med sitt gudomliga forstand till sig sjelf, 
och i det ban nu med klar blick genomskadar sitt eviga va- 
sens afgrund, uttalar han sig sjelf. Detta uttalande ar So- 
nens fodande i evighet: och det uttalade ordet ar Sonen. I 
det Fadren salunda objectiverar sig sjelf i Sonen sasom sin 
vasendtliga afbild, gar han ut ur sig sjelf genom personlig 
atskillnad; men i det han nu alskar sig sjelf, gar han ater 
in i sig sjelf genom ett fullkomligt valbehag, och detta val- 
behag, denna karlek ar den Helige Ande. Alltsa sker ut- 
gangen blott for ingangens skull 3 ). Evigt uttalar Gud sig 
sjelf, och lika evigt vander han i karleken ater till sig sjelf: 
evigt satter Gud en atskillnad inom sig, men lika evigt upp- 
hafver han denna atskillnad *). 

Sadan ar Mystikernas treenighetslara till sina allmanna- 
ste grunddrag. Att de vid utvecklingen af densamma sokte 

1) Tauleri Predigten. S. 967. "Nach der Selbststaudigkeit und Ein 
taltigkeit des Wesens isfc es in Gott ein stilles und einfiiltiges Gebrauchen 
des gottlichen "Wesens." Martensen: Mester Eckart. S 33. "Gud og 
Guddom ere ulige. Gud virker og skater; Guddommen virker Inter. , den 
er stille og ubevsegelig i sig selv." 

2) Tauleri Predigten. S. 967. "Das Wiircken wird den Personen, 
aber das Gebraucben dem einfaltigen "Wesen zugeeignet, Der himmlische 
Vater ist nach der Eigenscbafft seiner Paternitat oder Viiterlichkeit ein 
lauter Wiircken, indem er in der Erkenntniss seiner selbst seinen liebeu 
Sohn gebieret, und sie beide aus ibnen gleicbsam ausblasen den H. Geist, 
welcher Heilige Geist ibr beider Liebe ist. Und diess ist die ewige und 
-wesendliche Wiirckuug der Personen." 

3) Dersammast. S. 71 f. 

4) Jfr Carl Schmidt: Johannes Tauler von Strassburg. Hamburg 
1841. S. 97. 
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bevara ofverensstainmelsen med den kyrkligt sanctionerade 
laran, ar patagligt. Men vid narmare skiirskadande visar 
sig tydligt, att de, oaktadt sitt bemodande att fasthalla den 
kyrkliga treenighetsdogmen , i sjelfva verket derat gifvit ett 
for den genuina, bibliska och kyrkliga askadningen fullkom- 
ligt frammande innehall. Sto'dd pa Bibelordets utsagor, fast- 
haller kyrkolaran de tre gudomspersonernas saval vasens- 
enhet som dtskillnad, sa, att a ena sidan det gudomliga va- 
sendet, tankt ieke sasom en abstract substans utan sasom en 
ursprungligen concret absolut personlighet '), sages vara for 
de tre personerna gemensanit, under det a, andra sidan dessa 
sasom den absoluta personlighetens sarskildta subsistensfor- 
mer antagas vara fran hvarandra personligt atshilda 2 ). For 
Mystiken ater ar gudomsvasendet ursprungligen en rent obe- 
stamd och abstract, fflljaktligen opersonlig enhet, hvaraf fol- 
jer, icke blott att all slags bestamdhet, cencretion eller ut- 
veckling for detta vasende ar tillfallig och med afseende derpa, 
obegriplig och godtyckligt ponerad, ntan afven att, nar en 
sadan det oaktadt hos gudomsvasendet antages, denna i sjelfva 
verket blifver en naturprocess , hvars sarskilda momenter pa, 
sin hojd i symbolisk eller bildlig bemarkelse kunna kallas 
sarskilda personer: det gudomliga vasendet ar ej personligt > 
utan det blifver personligt genom en process, som ar lika 
godtycklig med hanseende till det abstract fattade gudoms- 
vasendets natur, som obegriplig med afseende pa sitt pone- 
rade resultat eller sin karakter af utveckling till personlig- 
het, och vid hvilken de tre personerna endast utgora hypo- 
staseringar af relativt abstracta, logiskt-formella relationer 
mellan sjelfva utvecklingens sarskilda momenter. Mystikerna 

1) Jfr Thomasius: Christi Person itn<? Werlc. Erster Theil. Er- 
langen 1856. S. 119. 

2) Jfr Dersammust. S. 123 
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hafva alltsa, visserligen i sin treenighetslara formatt uppvisa 
ooh qvarhalla de tre gudomspersonernas vasensenhet, ehuru- 
val sjelfva denna enhet ar en annan, an den Bibelordet er- 
kanner. Men just derfore att denna enhet ar en annan, an 
den af Bibeln och kyrkolfiran erkanda, nemligen en rent o- 
personlig, blir ocksa den andra lika vasendtliga; sidan af 
treenighetsdogmen, nemligen Fadrens, Sonens och Andens 
personliga atslcillnad, for dem fullkomligt omojlig att vin- 
dicera. Har, likasom vid de ofriga dogmerna, finne vi sa- 
ledes Mystikerna val hafva i uttryckssattet lampat sin fram- 
stallning efter Skriftens och kyrkans lara, men hvad den 
genom de vedertagna uttrycken betecknade salcen betraffar, 
hafva uppstallt en for Christendomen alldeles frammande lara. 

Mot den nppenbarelse ad intra, som utgores af den tri- 
nitariska processen, svarar, enligt Mystikens asigt, en nppen- 
barelse ad extra, nemligen verldens skapelse, hvilken sed- 
nare for ofrigt icke ar vasendtligen atskiljd fran den forra. 
Med och i Sonens eviga fodelse — sager Ruysbroek ') — 
aro afven alia kreatur evigt utgangna ur gudomsvasendets 
enhet, innan de skapades i tiden. I Sonen, det eviga ordet 
— heter det hos Tauler — har Gud Fader af evighet uttalat 
alia kreatur 2 ) ; och Suso sager, att alia andra utgjutelser i 
tiden och kreaturet komma utaf aterskenet af den omatliga 
gudomliga godhetens eviga utgjutelse 3 ). I Sonen och bans 
eviga utgang aro saledes alia kreatur och deras utgang ide- 
ellt satta; och skapelsen innebar foljaktligen — enligt My- 
stikens askadningssatt — ingenting annat, an att kreaturens 
i och med Sonens eviga fodelse ideellt satta utgang ur Gud 

1) Jfr Btjhrmger: Die Kirche Clirihti vnd Hire Zeugen. II. 3. S. 464. 

2) Tauleri Predigten. S. 81. 

3) Uenrici Susonis Opera, e Suevico idiomate latine reddita a Lau- 
rentio Surio. Colouiic AgrippmiE MDLXXXVIII. S. 331. 
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reellt framtrader i timlighetens form '). Likasom nu Sonen 
ar till vasendet ett med Fadren, sa aro ock alia kfeatur med 
Gud v&sendtligen identiska och hafva icke nagot annat va- 
sende. Ty utoni det enda fullkomliga vasendet — heter 
det i Tyska Theologien Cap. 1 — finnes intet sannt va- 
sende, och hvad som derutur harflutit, har intet vasen an- 
norlunda an i det fullkomliga, utan det ar en tillfallighet 
eller en glans och ett sken, som intet vasen ar och intet 
vasen har, utan i den eld, derur skenet utgar, ej annorlunda 
an nar ett sken utgar eller utflyter ifran en eld, ett ljus el- 
ler solen. Men fastan till vasendet ett med Gud, aro dock 
kreaturen till existensformen fran honom atskilda. Ty da 
Gud ar det oandliga abstracta varat, utan hvarje sa. eller s a 
bestamd form for sin tilllvaro, sa, ar deremot kreaturet varat 
i en bestamd och begransad form, i. e. varat in concreto. 
Med skapelse forsta alltsa, Mystikerna den utvecklingspro- 
cess, hvarigenom den absoluta substansen med nodvandighet 
ofvergar fran abstract vara till concret tillvaro. Likasom 
solen icke kan annat an utgjuta sig i en mangfald af stra- 
lar, sa, anses det ock vara med nodvandighet grundadt i 
Guds natur, att det ena skall dirimera sig i en mangfald, 
det oandliga abstracta varat gifva sig en concret tillvaro i 
det andliga. Men denna det absoluta vasendets utvecklings- 
process fattas icke blott realistiskt sasom dess naturnodvan- 
diga ofvergang fran abstract vara till Goncret tillvaro i en 

1) Jfr Eenrici Susonis Opera. S. 274. "Sunt ereaturffi omnes ah 
feterno secundum ideas Deus in Deo, nec ibi distinctee fuere essentiatifcer, 
sed ut dictum est, eadem cum Deo vita, essentia et poteutia sunt, quate- 
nus in Deo sunt, idemque cum ipso unum sunt, nec illo minores. Qua- 
tenus autem ex Deo emanarunt per creationem, suam singulee sortita; 
sunt substantiam propria distinctam forma, quffi illi naturalem prasbet 
essentiam. Forma namque prffistat essentiam a divina essentia et ceteris 
substantiis separatam." 
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mangfald af andliga ting: den fattas tillika ooh vasendtligen 
i idealistisk betydelse, sasom utgorande en utveckling till 
tankar eller concret tankande, hvaraf ater visar sig, att den 
sig utvecklande enheten ar det abstracta sjelfmedvetandet och 
foljaktligen den gudomliga utvecklingsprocessen en utveck- 
ling, genom hvilken gudomsvasendet ofvergar fran att blott 
vara abstract sjelfmedvetande till att forverkliga sig i ett 
concret och verkligt sjelfmedvetande, d. a, en personlighet, 
eller da denna, enligt Mystikens f orestallningssatt , innebar 
mangfald och begransning, en mangfald af andliga personer. 
Till Gud horer nemligen, att han upptacker, kanner och al- 
skar sig sjelf, att han uppenbarar sig for sig sjelf '). Men 
for att komma till en sadan sjelfkannedom, har det ena ab- 
soluta vasendet mast hafva eller i och for sig sjelf satta en 
motsats, hvarigenom det kunde blifva kandt 2 ). Denna mot- 
sattning eller motsats ligger redan i treenighetspersonernas 
atskillnad, ehuruval der blott sasom ett vasende och icke 
sasom en verklighet 3 ). Men hvad som i Gud ar ursprung- 
ligt och vasendtligt, men icke formligt eller verkligt, det 
vill han hafva utofvadt och verkadt, och da detta icke kan 
ske forutan kreatur, sa, skall och maste kreaturet vara 4 ). 
Sonens fodelse och verldens skapelse aro foljaktligen satill- 
vida detsamma, som bada betinga den motsats, hvarforutan 
det abstract ena, opersonliga absolutum icke kan komma till 
personligt sjelfmedvetande, men a andra sidan skilja de sig 
fran hvarandra derutinnan, att denna motsats, som i Sonens 
fodelse blott ar sasom ett vasende, blott ar ideellt satt, i 

1) Teutsche Theologica. Cap. 29. 

2) Jfr Teutsche Theologia. Etliche Haujpt-Reden und Spriiche. 10 
och 15. 

3) Teutsche Theologia. Cap. 29* 

4) Dersammust. 
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verldens oeh speciellt i menniskans skapelse sattes sasom en 
reell och verklig motsats 

Af det nyss anforda irises tydligen, att aiven Mysti- 
kernas skapelsedogm blott till namnet ar ofverensstammande 
med den genuint cliristliga forklaringen af det andligas upp- 
komst. Med skapelse i biblisk mening forstas den act af 
Guds vilja, hvarigenom han af fri karlek frambringar ett 
annai vara an han sj elf. Skapelsen ar saledes har en fri 
viljoact, alltsa, ett verk af en personlig Gud, och skillnaden 
raellan skaparen och det skapade en vasensatshillnad. My- 
stikernas skapelselara ar af helt annan art. Fastan de stadse 
tala ora det andliga varat sasom "kreaturligt" till skillnad fran 
det absolnta varat sasom oskapadt, sa ar dock ovedersag- 
ligen deras skapelselara i sjelfva verket en emanationsldra. 
Skillet hartill ar latt fimnet. Da gudomligheten fattas sasom 
ett opersonligt absolutum, sa, kan det andligas frambringande 
icke tankas sasom en fri viljoact, utan maste tankas sa- 
som en i sjelfva Guds vasende grundad nbdvandig utveck- 
lingsprocess. Denna nodvandighetsprocess framstalles dels 
mera sinnligt under bilder, hemtade fran den yttre naturen, 
dels mera spekulativt i begreppet om en inre lifsutveckling , 
en tankerorelse i sjelfva det gudomliga vasendet. I forra 
fallet tankes det absoluta sasom det oandliga abstracta va- 
rat, och det andligas uppkomst ur det oandliga jemnfores med 
stralarnes emanation ur sol en 2 ): likasom solen till folje af 
en naturnodvandighet utgjuter sig i en mangfald af stralar, 
sa maste ock det ena, i sig atskillnadslosa och oandliga gu- 
domsvasendet dirimera sig i en mangfald af individuella och 
andliga varelser. I sednare fallet tankes det absoluta min- 

1) Jfr Meier: Dionysii Areopagitce et Mystdcorum sceculi XIV doc- 
trmce inter se comparantur. S. 35. 

2) Jfr Teutsche Thsologia. Cap. 1. 
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dre sasom en abstract natursubstans, an sasom abstract sjelf- 
medvetande eller sjelfva begreppet af ett sadant, och verl- 
dens frambringande sasom resultatet af en naturnodvandig 
tankerorelse inom det gudomliga vasendet ') ; hvadan alltsa 
det andligas framgaende ur gudomligheten liar satt.es iden- 
tiskt med Sonens eviga fodelse, endast med den skillnad, 
att da den sednare blott ar en logisk tankeprocess , det ffirra 
poneras sasom betingande en empirisk verklighet, ehuru detta 
antagande i sjelfva verket ar ett lika godtyckligt som obe- 
visligt pastaende 2 ), eller med andra ord eburu denna an- 
dra form af det absolutas utatgaende eller concretionsprocess 
lika litet lean forklaras ur den forsta formen deraf eller So- 
nens fodelse, som denna ur den abstracta, i sig ofattbara va- 
sensenbeten. Men skillnaden mellan Mystikens och Christen- 
domens skapelselara visar sig icke blott deri, att den forra 
satter skapelsen sasom en nodvandighetsprocess, den sednare 
sasom en viljoact: afven derutinnan ligger den stora atskill- 
naden, att Mystiken satter det skapade sasom till vasendet 
identiskt med gudomligheten, ehuru sasom delen i forhal- 
laade till det hela, sasom det i andligbetens form utom sig 
satta oandliga, quantitativt och till existensformen fran gu- 
domligheten atskildt; hvaremot skapelse i biblisk mening be- 
tyder, icke att Gud blott satter sitt eget vasen i en annan 
form, utan att ban skapar ett amiat vara, som fran honom 
ar qualitativt atskildt 3 ). 

2. ISystikens Anthrepologi. 

Bland alia jordiska varelser ar menniskan den fornam- 
sta, einedan hon icke blott cir, utan afven ar begafvad med 

1) Jfr Clausen: Christelig Troeslcure.. KjGbenhavn 1853. S. 147. 

2) Jfr Dersammast. S. 148. 

3) Jfr Fhomasius: Christi Person und Werk. Erster Theil. S. 190 
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formagan att kilnna och erfara, att hon i Gud lefver, rores 
och hafver varelse (Ap.G. 17, 28). Gud ar ursprungligen 
afven narvarande i trad och stenar och alia andra kreatur, 
men de kanna och veta det icke 1 ). Men menniskan kanner 
och vet denna Guds narvaro, och derigenom ar hon upphqjd 
ofver hela den materiella skapelsen 2 ). 

Menniskan har en dubbel natur: hon tillhor bade tid 
och evighet. Innan hon vardt skapad, var hon af evighet i 
Gud, Var "Gud i Gudi" 3 ). Men efter sin skapelse ar hen- 
nes etiga, med Gud identiska vasen bundet af lekamlig- 
hetens, mangfaldens och timlighetens skrankor. Hon har 
numera liksom trenne menniskor uti sig. Den forsta ar den 
sinnliga och djuriska menniskan ("der viehische Mensch"), 
den andra den fomuftiga, den tredje den Gudlik/ormiga 
menniskan 4 ). Den forsta ar menniskan till sin utvartes 
sida, der hon formedelst sina yttre sinnen ar oppen for in- 
tryck och bildar utifran, genom hvilka hon, ifall hon at dem 
hangifver sig, drages bort fran Gud och forlorar sig i den 
skapade mangfalden. Med den fornuftiga menniskan forstas 
de hogre sjalskrafterna, fornuft och vilja , , formedelst hvilka 
hon ar pa ett bestamdt satt sjelfmedveten och sig sjelf be- 
stammande i. e. ett personligt kreatur. Hvad slutligen den 
gudlikformiga menniskan betraffar, sa, betecknas dermed men- 
niskan till sitt innersta vasen, hennes sjalssubstans, fattad i 

1) Tauleri Predigten. S. 24 f. 

2) Teutsche Theologia. Cap. 48. "Das edelste und lustigste , das 
in alien Creaturen ist, das ist Erkenntniss oder Vernunft und Wille, und 
diese zwey sind bey einander, wo das eine ist, da ist auch das ander, 
und waren diese zwey nicht, so ware auch keine Terniinftige Creatur, 
sondern allein Viehe und viehische Art, das -ware ein grosser Gehrache, 
und Gott mochte durch Niehts seine Eigenschaft vollbringen in wiirk- 
licher Weise , das doch seyn soil und gehoret zur Vollkommenheit.' ' 

3) Tauleri Predigten. S. 1507. Jfr Benrici Susonis Opera. S. 274. 

4) Tauleri Predigten. S. 1601. Jfr S. 161 och S. 1151. 
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sin rena enhet i motsats till de sarskildta sjalskrafterna ') 
och i sin identitet med det ursprungliga Gudomsvasendet , 
hvadan ock denna innersta sjalsgrund ar det egentligen gu- 
domliga hos menniskan 2 ). Likasom Gud till sitt vasende 
fattades helt abstract sasom det rent enkla varat utan alia 
namn, former och bestamningar, sa ar ock — sasom Eckart 
sager — "den punkt i sjalen, som ar flfver dess skapade 
vasen, i sig sjelf en och enkel samt fri fran alia namn och 
former, sasom Gud ar fri i sig sjelf' 3 ). Likasom vidare 
gudomligheten fattades sasom ett opersonligt vasende utan 
bade vetande och vilja, sa, sager ock Tauler, att sjalen i 
sin innersta grund "intet verkar, intet forstar och vet; ty 
allt hvad sjalen verkar, det verkar hon genom sina krafter: 
genom forstandet forstar hon, genom viljan alskar hon, men 
i sitt vasen har och ofvar hon ingen verksamhet" *). Lika- 
som andtligen gudomligheten fattades sasom ett i sig obe- 
gripligt mysterium, sa framstalles ock sjalsgrunden af Tauler 
sasom en mysterios af grund, lika obegriplig som den gu- 
domliga afgrund, ur hvilken sjalen i sin concreta tillvaro 
och verklighet ar utfluten 5 ). I denna sjalsgrund ar Gud 

1) Jfr Bshringer: Die Kirelie Christi und ihre Zeugen. II. 3. S. 65. 

2) Tauleri Predigten. S. 785. "Das Ebenbild Gottes ist und liegt 
im dunkeln und verborgenen Grund der Seele." 

3) Martensm: MesUr Eckart. S. 31. Jfr Tauleri Predigten. S. 1275. 
"So wenig als man dem ewigcn und allmSchtigen Gott eineu eigenen 
Namei' r 'len kann, also wenig kanu auob. dieser Grund der Seele mit 
einem gewissen Namen genannt werden." Jfr S. 1154: "Das Gemtith 
ist gar einfaltig, weseDdlich und einfiirmig." 

4) Tauleri Predigten. S. 116. 

5) Dersammast. S. 993. Jfr S. 118: "Es ist nichts, das die Seele 
weniger erkennen kann als sicb selbst. Denn weil alle Bildnisse durch 
die Sinne geschehen und inwendig in die Seele gebracbt werden, so ist 
offenbabr, dass die Seele ihr eigen Bild nicht baben noch macben kann. 
So erkennt sie nun alle andere Dinge dureh die abgescbopffte Bildnissen, 
sich selbst aber erkennt sie nicht wegen des Mangels des Bildes." 

2. 
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sjalen mycket narmare an sjalen sig sjelf '). Har har men- 
niskan formagan att utan bild omedelbart erfara och i sig 
upptaga det gudomliga, hvilket icke ar mojligt for de sar- 
skilda sjalskrafterna 2 ). Och denna menniskans receptivi- 
tet for Gud ar alltid potentiellt forhanden, afven sedan lion 
aflagsnat sig fran Gud och med sin karlek vandt sig till sig 
sjelf och kreaturen: i sjalens forborgade vasensgrund bor en 
outslacklig langtan efter Gud, som icke ens hos de fordomde 
i helvetet kan utplanas 3 ), och som aldrig gifver sig tillfreds, 
forran sjalens gudomsgnista aterkommit till sitt gudomliga 
ursprung 4 ). 

Denna Mystikernas asigt om menniskan star tydligen i 
strid med Christendomens anthropologiska betraktelsesatt. Att 
sa ar, kan dock ingalunda vacka forvaning, da — sasom i 
det foregaende blifvit visadt — deras uppfattning af Gud, 
hvarmed uppfattningen af menniskan sasom Guds afbild all- 
tid maste sta i harmoni, likaledes hvilar pa ochristlig grund. 
Christendomens Gud ar en lefvande personlig Gud: derfore 
ar ock menniskan till sin innersta och ursprungliga natur for 
den christliga askadningen ett personligt vasende, och just 

1) Tauleri Predigten. S. 926. 

2) Dersammast. S. 120. "Darum ist vonnothen, dass ein jeder 
Mensch sey und wohne bey sich selber, das ist im Grande seiner Seele: 
denn daselbsten soli und will Gott ilia anriihren niit seinera einfaltigen 
Wesen ohne Mittel irgend eines Bildes." 

3) Dersammast. S. 1155. "Diess hoch-adeliche Gemuth oder dieser 
lautere Grund ist also gesehaffen and you Gott geadelt , dass es immerdar 
sich nach Gott sehuet als nach seinem Ursprung. Und diese Neigung 
des Gemiiths zu Gott erloschet nimmermelir, auch in der Hijlle nicht: 
welches auch die griisseste nnd bitterste Pein der Seele ist, indem sie 
nemlich empfindet, dass ibr derjenige entzogen und sie dessen ewiglich 
beraubet seyn mass, aus welchem sie lauterlich und in der Wahrheit ge- 
flossen ist." 

4) Dersammast. S. 1148. "Dieser Functe der Seele ruhet nicht , bis 
dass er in den Grund der Gottheit, daraus er eutsprangen, und in wel- 
chern er noch aaerschafl'ea gewesen ist, wiederkomme." 
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deruti, att hon ar en personlighet, bestar det vasendtliga, 
oforlorbara Gudsbelatet hos henne, hennes slagtskap och 
medskapade likhet med Gud. Mystiken ater fattar Gud sa- 
som ett opersonligt vasende, hvarfore ock menniskan for den 
mystiska askadningen till sitt vasende — som for ofrigt ar 
identiskt med Guds eget — ■ framtrader sasom opersonlig, 
under det att det personliga hos henne, de s. k. fornuftiga 
krafterna, betraktas sasom ett tillfalligt accidens, tillhorande 
hennes timliga existensform och derfore forgangligt och for- 
svinnande. Men icke blott harutinnan bevisar sig Mystiker- 
nas anthropologiska betraktelse vara i strid med Bibelns 
askadningssatt : samma forhallande visar sig aiven i den nyss- 
namnda identifioationen af Guds vasen med menniskans eller 
i deras lara, att menniskan till sin innersta vasensgrund ar 
en emanation ur Guds vasende och saledes med Gud till 
vasendet identisk, samt att hon endast i den meningen sa- 
som en "kreaturlig" varelse ar atskiljd fran Gud, att den 
eviga gudomsgnista, som utgor hennes sanna vasende, fatt 
en andlig och begransad tillvaro inom lekamlighetens och 
timlighetens skrankor. Deremot ar menniskan , enligt Bibelns 
lara, icke emanerad ur Guds vasende, utan skapad genom 
hans vilja, samt ehuru sasom personlighet med Gud, den 
absoluta personligheten, beslagtad och honom lik, dock icke 
ett med honom till vasendet, utan fastmera saval till exi- 
stensformen som sjelfva sitt vasende fran honom atskiljd '). 

Vi hafve redan i inledningen antydt, att de mystici, 
hvilkas fornamsta laropunkter vi foretagit oss att afhandla, 
erkanna menniskans affall fran Gud genom synden. Det 
aligger oss nu att i korthet redogfira for deras asigter ro- 
rande syndens ursprung och natur. Vi anmarke da forst, 



1) Jfr Tliomasius: Chritti Person und Werh. Erster Theil. S. 190 f. 
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att de aiitaga en ursprunglig dualism i menniskans natur 
samt till folje deraf raedskapade anlag till saval godt som 
ondt. Menniskan ar — sasom det heter hos Tauler — ska- 
pad af tid och af evighet, af tiden till kroppen och af evig- 
heten till anden. Nu strafvar hvarje ting tillbaka till sitt 
ursprung. Da nu kroppen ar skapad af jorden och af tiden, 
sa strafvar han efter jordiska och timliga ting och soker 
deri sin lust: men anden ar fluten ur Gud och skapad af 
evighet, derfore langtar han tillbaka till Gud i evighet '). 
Ursprungligen bar alltsa menniskan inom sig tvenne motsatta 
tendenser: i sjelfva hennes natur ligga medskapade anlag 
till utveckling bade i god och ond riktning. Hos den forsta 
menniskan i oskyldighetens tillstand hade dock anlaget till 
det onda annu icke actuellt framtradt: tvartom befann hon 
sig i verkligt god riktning, egde en justitia originalis, be- 
staende deri, att sinnligheten var hanvand till de ofversta 
krafterna, och de ofversta krafterna till Gud 2 ). Hade hon 
fortfarande forblifvit i denna till Gud hanvanda riktning, sa 
hade hon icke fallit. Men som hon egde fri vilja att vanda 
sig, hvarthan hon ville 3 ), att folja vare sig andens inne- 
boende tendens till Gud eller sinnlighetens till det kreatur- 
liga, sa var dermed syndens mojlighet gifven. Och denna 
mojlighet blef en verklighet derigenom, att hon, missbru- 
kande sin fria vilja, vande sig till kreaturen samt salunda 
kallade till lif det i hennes sinnliga natur slumrande anlaget 
till det onda. Syndens forsta orsak ar alltsa att soka i vil- 
jan*); och synden sjelf bestir deri, att kreaturet vander sig 

1) Tauleri Nachfoh^mcf deg annm Lebens Christi. Fraukfurt am 
Mayn mid Leipzig 1703. S. 75. 

2) Tauleri Nachfolyung. S. 155. Jfr Dersam-mast. S. 246. 

3) Dersammast. S. 260. 

4) Jfr Carl Schmidt: Johannes Tauler von Strassburg. S. 103. 
Tauleri Notch folgung . S. 251. 
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fran det fullkomliga till det ofullkomliga och aldramest till 
sig sjelf '). Fore syndafallet hade anden herravaldet ofver 
sinnligheten, och striden mellan de bada medskapade, hvar- 
andra motsatta tendenserna hade anou icke utbrutit. Men i 
och med syndafallet kom den i sinnligheten grundade syn- 
diga tendensen till utbrott och tillkampade sig herravaldet. 
Denna sinnlighetens ofvermakt, som hos nienniskoslagtets 
stamfader forst grundlades, har sedan fortplantat sig till alia 
hans efterkommande. Alia menniskor hafva numera en ifran 
Adams fall sig harledande ofvervagande fallenhet for synd 
("gebrastenliche Neigung" 2 ). Men oaktadt denna fran slagte 
till slagte i arf gaende syndiga fallenhet, ar dock menni- 
skans sanna natur och vasen, den invartes Gudlikformiga 
menniskan, an i dag ren och of orderfvad : det finnes visser- 
ligen mensklig benageuhet for synden, ty det har menniskan 
fran Adams fall, men att hon syndar, det gor hon "von 
Muthwillen", och icke af naturen, utan fastmer emot naturen, 
ty naturen ar i sig sjelf god och alskar det godt ar och ha- 
tar allt ondt 3 ). 

Sadan ar i korthet Mystikernas lara om synden. Gran- 
ske vi dessa utsagor narmare, sa skole vi afven har finna 
vasendtlig afvikelse fran Bibelns askadningssatt. En de- 
taljerad undersokning harom skulle dock fora oss for langt 
fran vart foresatta amne. Vi maste derfore noja oss med 
att blott papeka de vigtigaste skiljaktigheterna. Forst och 
framst anmarke vi harvid, att Mystiken ej mindre an den 
Neoplatonska emanationslaran samt i allmanhet hela den 
pantheistiska verldsasigt, af hvilken Mystiken utgor en form, 
fran sin abstraeta enhet i principen drifves till dualism 



1) Teutsche Theologia. Cap. 2. 

2) Tauleri Nachfolgwig. S. 29. 

3) Dersammast. S. 43 f. 
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i conseqvenserna. Det ar derfore blott ett sarskildt nttryok 
eller en speciell tillampning af denna allmanna dualistiska 
askadning, som moter oss i Mystikeraas anthropologi. Den 
framtrader har sasom en ursprunglig dualism mellan anden 
och sinnligheten: den forra, emanerad ur Gud, ar 1 god; den 
sednare, af jordiskt ursprung, bar inom sig frfiet till det onda. 
Deremot larer Skriften, att kropp och sjal icke hafva olika ur- 
sprung, utan att bada aro af Gud skapade, samt att, da ifran 
Gud ieke annat an godt kunde utga, menniskan icke delvis 
utan till hela sin natur skapades god. Vidare fastan My- 
stiken ej, enligt hvad deremot af mera philosophiskt ut- 
vecklade pantheistiska asigter vanligen blifvit yrkadt, for- 
klarar synden vara med ntidvandighet gifven i och med sjelfva 
den individuella tillvaron , utan i ofverensstammelse med Bi- 
belns lara, ehuru fullkomligen inconseqvent i forhallande till 
sina egna principer, antager den vara foljden af ett med fri— 
het gjordt affall, sa stracker sig dock denna ofverensstam- 
melse ej langre an till forklaringen af syndens uppkomst. 
Hvad deremot angar det fran fallet sig harledande synda- 
f orderfvet , sa larer Mystiken , att ehuru genom detta synda- 
fall den i sinnligheten ursprungligen potentiellt forhanden- 
varande tendensen till det onda kommit till utbrott och till— 
kampat sig en ordningsvidrig ofvervigt i menniskonaturen , 
hvilken sasom en arftlig sjukdom fortplantat sig till alia 
menniskor, detta sinnlighetens usurperade herravalde och den 
deri grundade syndiga fallenheten dock ingalunda formatt 
utplana andens ursprungliga lust till Gud och det goda, hva- 
dan menniskan till sin innersta karna, den ur Gud ema- 
nerade sjalssubstansen, antages annu vara god och af syn- 
den obesmittad. Deremot larer Skriften, att det ifran Adams 
fall arftligt fortplantade syndaforderfvet corrumperat hela men- 
niskans natur, utan att lemna nagon del obesmittad. Slut- 
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ligen och sasom en foljd af det sistnamnda antagandet yrkar 
Mystiken, att menniskan, oaktadt den medfodda, i sinnlig- 
heten grundade, syndiga benagenheten, dock annu alltid ar 
i stand att antingen folja denna sinnlighetens niaktiga drift 
och bega actuella synder eller ock folja den i hennes ande- 
liga natur inneboende lusten till det goda och salunda taga 
initiativet till den herrskande syndiga bojelsens besegrande. 
om hon ock saknar egen kraft att genomfora detta goda upp- 
sat. Bibeln deremot later, att det medfodda syndaforderfvet 
ar sa djupt inrotadt, att menniskan af sig sjelf hvar- 
ken kan vilja eller gora det goda, utan tvartom af na- 
turen vill det ondt ar och sasom en syndens tral nodvan- 
digt gor synd. 

3. Mystikens Christologi. 

Genom synden skiljd fran Gud, behofver menniskan iter 
komma i forening med honom. Formedlaren af denna den 
fallna menniskans aterforening med Gud ar afven for My- 
stikerna ingen annan an Christus. Det foljer derfore nu i 
ordningen att framstiilla deras christologi. 

Hvad da, forst Christi person betriiffar, sa ser Mystiken 
i honom den fnllandade Gudamenniskan , i hvilken den in- 
nerligaste forening af det gudomliga och menskliga ar for- 
verkligad: Christus ar ett med Gud, ar Gud och menniska ') 
Da nu emellertid sjelfva menniskonaturen, till sitt sanna va- 
sen betraktad, ar gudomlig eller identisk med Gud i bans 
utveckling till concret verklighet och personlighet, sa ar ock 
hvarje menniska till sitt innersta vasende en Gudamenniska 
och saledes ett med Christus 2 ). Det ar — sager Tauler 

1) Tauleri Nachfolgung. S. 83 och 84. 

2) Jfr Benriei Susonis Opera. S. 276. "Natura humana, secundum 
se ipsam considerata, id habet juris, ut quilibet homo eodem modo (quo 
Christus) possit esse Deus et homo." 
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i — blott en enda Guds Son, icke manga soner '); vi are en 
enda evig fodelse utaf Gud Fader i och med den evige So- 
nen 2 ), ty i Sonen, det vasendtliga ordet, uttalar Fadren 
afven alia fornuftiga andar 3 ). Men fastan siiledes hvarje 
menniska, till sitt vasende betraktad, ar en Gudamenniska 
liksom Christus, sa ar dock Christus det oaktadt egendom- 
ligt atskiljd fran alia andra menniskor. Ty nar den evige 
Guds Son antog menniskonatur, antog han henne icke, sa- 
som hon ar hos den ena eller andra menniskan, ntan sasom 
hon ar i och for sig sjelf utan hvarje tillfallig, individnell 
atskillnad 4 ). Ehuru i visst afseende med oss identisk, ar 
Christus alltsa i ett annat hanseende fran oss atskiljd: han 
ar ett med oss i den ena och samma, for alia menniskor 
gemensamma, med Gud vasensidentiska menniskonaturen, ty 
allt hvad Christus har — sager Eckart — i sin menskliga 
natur, det tillhor mig i densamma naturen 5 ) ; men han ar 
tillika fran oss atskiljd, emedan endast han eger mennisko- 
naturen, sadan hon ar i och for sig sjelf till sitt sanna be- 
grepp och vasen, da, vi deremot blott ega henue pa, relativt 
och inskrankt satt uti en individuell och tillfallig existens- 
form.' Eller med andra ord: Christus ar derutinnan fran oss 
atskiljd, att mensklighetens idee, som enligt Mystikens be- 
traktelsesatt sammanfaller med ideen om det gudomligas och 
menskligas enhet, ar hos honom absolut forverkligad, men 
hos oss blott potentiellt forhanden, att han alltsa ar ideal- 
menniskan, vi ater detta ideal oemotsvariga individer, fastan 

1) Tuuleri Predigten. S. IS. 2) D&rsammast. S. 19. 

3) Dersatnmast. S. 429. 

4) Dersammast. S. 19 f. Jfr Henrici Susonis Opera. S. 276. "Susg 
cepifc Christus naturam humanam, non personam; quod it.: accipiendum 
est, sumpsisse eum naturam humanam in indivisibili materia, quod Da- 
mascenus vocat, in Atomo." 

5) Martensm: Mester Eckart. S. 28. 



25 

med anlag oeh bestammelse att detsamraa uppna, att blifva 
genom naden, hvad Christus ar af naturen 

Det behofver knappt erinras , att den mystiska Christus- 
bild, som vi i det nyss anforda till sina allmanna grunddrag 
tecknat, ar en helt annan, an den Skriftens och kyrkans 
lara for oss framstaller. Da Skriften Iarer, att Ordet vardt 
kott (Joh. 1, 14), att Guds enfodde Son i tidens fullbordan 
antog mensklig natur, sa forutsatter detta visserligen, att 
menniskan ar med Gud hesliigtad, ty derforutan Tore Guds 
menniskoblifvande omojligt 2 ), men tillika, att hon icke ar till 
vasendet ett med Gud, ty om Gud och menniskan redan 
ursprungligen vore ett, sa kunde det icke bli fraga om na- 
got Guds menniskoblifvande. Nu framstaller Mystiken vis- 
serligen — enligt hvad vi i det ffiregaende visat — Sonens 
fodelse och hans framtradande i menskligheten sasom ett blif- 
vande eller en process, nemligen i forhallande till den ab- 
soluta enheten. Men detta blifvande innebar ingalunda, att 
Gud blifver menniska, utan att Guds abstracta vasensenhet 
blifver actuell, personlig Gud, och af denna Guds sjelfrea- 
lisation ar, sasom vi sett, verldens och menniskans blifvande 
blott den reella sidan, hvars hojdpunkt ater utgores af Chri- 
sti historiska framtradande i tidens fullbordan. Foljaktligen 
kan Mystiken ej qvarhalla Bibelns lara om Guds Sons men- 
niskoblifvande, nar detta fattas i forhallande till Gud. Men 
kan hon ej vindicera Sonens menniskoblifvande, fran nyss- 
namnda synpunkt betraktadt, sa formar hon ej heller sta 
fast vid Bibelns uppfattning af den menniskoblifne Guds Sons 
forhallande till menskligheten. Likasom Mystikens Christus 
i forstnamnda hanseendet utgjorde hojdpunkten af Guds sj elf- 
realisation , sa ar han ocksa, i sednare hanseendet ingenting 

1) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 159. 

2) Jfr Thomasius: Christi Person v/nd Werk. Zweiter Theil. S. 53. 
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annat an realisationen af menniskans eviga idee, ooh langt- 
ifran att, sasom Gudamenniska i Bibelns mening, antagas 
vara specifikt atskiljd fran hvarje annan menniska, stalles han 
tvartom vasendtligen pa, samma linea med hvarje menskligt 
individ ! ), blott med den atskillnad, att han redan ar det 
forverkligade menniskoideal , som alia andra menniskor forst 
genom en utvecklingsprocess sagas kunna och bora blifva. 

Men likasom Mystikens Christus till sin person icke ar 
nagot annat an det forverkligade menniskoidealet, sa bestar 
ock hans fralsningsverk uti ingenting annat, an att han ma- 
nifesterar denna urbildliga fullkomlighet oss till en forebild. 
Ty han ar icke blott mensklighetens urbild: han framstaller 
sig tillika sasom dess forebild. Genom sin lara har han 
uppenbarat oss sanningens kunskap och genom sin lefnads- 
vandel gifvit oss foredomet af ett ratt heligt och fullkom- 
ligt lefverne 2 ). Christi efter/oljelse ar derfore den mystiska 
theologiens hnfvudthema. Mystikerna aterfinna hos Christus 
allt, som enligt deras mening bor utmarka den sanne My- 
stikern 3 ). Fornamligast framhalla de dock Christi lidande, 
hvarigenom han sages hafva lemnat oss ett exempel, huru- 
ledes vi skole do bort fran verlden och det egna Jaget, 
huruledes vi genom karlekens eld, i hvilken all olikhet for- 
svinner och forbrinner *), skole lata oss foras utofver alia 
skapade ting in i det oskapade goda, som ar Gud, sa, att 
vi der forlore oss sjelfva i den obekante Gudens forborgade 
morker 5 ). Men Christus har icke blott med sin lara bragt 
oss till medvetande af var sanna bestammelse och genom 

1) Jfr Tlwmasius : Christi Person wid Werk. Erster Theil. S. 191 f. 

2) Jfr Tauleri Predigtm. S. 12 f. 

3) Jfr Bohringer: Die Kirche Christi und Hire Zeugen. II. 3. S. 89 if. 

4) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 141.- 

5) Jfr DersommasL S. 143. 
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sitt lefverne, lidande och dod lemnat oss en forebild, huru- 
ledes vi skole uppna den, han har ock gifvit oss hraft att 
ga den vag, pa hvilken han foregatt oss. Ty likasom mag- 
neten drager jemet till sig, sa utofvar ock betraktelsen af 
Christus och speciellt af hans lidande en sa, magtig drag- 
ningskraft pa oss, att vi, till var viljokraft forlossade ur 
sinnlighetens band '), energiskt anslute oss till Christum och 
sasom hans trogne efterfoljare i verlds- och sjelf-forsakelse 
late oss aterforas till vart forsta ursprung, hvarifran vi ut- 
flutit. 2 ). 

Frage vi nu, i hvad mening Mystiken anser Christus 
vara mensklighetens aterlosare, sa lyder svaret salunda: 
"Sasom alle do uti Adam, sa, skole ock alle i Christo var- 
da lefvande gjorde (1 Cor. 15, 22), d. a. alle de, som efter- 
folja Adam i olydnad, aro dode och blifva aldrig lefvande 
utan i Christo, d. a. i lydnaden. Den, som ar i olydnad, 
ax i synd, och synden blifver aldrig botad eller battrad, 
utan med ett atervandande till lydnad. Men nar menniskan 
aterkommer till en sann lydnad, sa ar allt battradt och for- 

1) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 188: "Die edle Frucht des Leidens 
Christi loset deu Willen von aller Sussigkeit der Creaturen und umfleust 
ihn mit gottlicher Sussigkeit und ertranket ikn darinnen und tijdtet an ihm 
alle Anderheit und macket ikn einfaltig. Und denn so ist der Wille auf 
seinem kocksten Eingang. Und Gott begabet ikn gar reicblick mit gros- 
sen Gaben, und macbet einen freyen aus ihm also, dass er gebunden 
wird von aller creatiirlicken Ankafftung und allein an Gott hafftet." 

2) Jfr Dersammast. S. 87 f . : "In dem Angaffen , das der Mensch 
kat zu dem Leiden unsers Herrn, da geust Gott eine Kraft in ikn, da- 
mit er ikn mit Gewalt zieket zu ikm und ikn fiikret aus ihm selbst in 

seinen ersten Ursprung, draus er gefiossen ist Und das geschie- 

het den Menscken nicht von ikrer Kraft, sondern es ist von der gbttli- 
chen Kraft, die iknen gegeben ist in der Betracktung des Leidens un- 
sers Herrn. Und die ist so gross , dass sie ikr nicht widersteken mogen , 
und darum mogen sie allezeit laufen, ja lebten sie bis an den jiingsteH 
Tag, so miissten sie allzeit laufen, und korten nimmer auf, denn sie 
fukren sich niokt mehr, sondern Gott fiikret sie." 
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latet, ooh annars icke. Vore det mojligt, att en menniska 
sa alldeles utan sig sjelf och utan allting vore i den sanna 
lydnaden , som Christi mensklighet var, denna menniska vore 
utan synd och ett med Christo, ooh vore detsamma af na- 
den, som Christus var af naturen. Men man sager, att 
detta icke ar mojligt, och derfore tillagger man afven, att 
ingen ar utan synd. Dermed vare nu, huru det vill, sa, 
mycket ar dock visserligen sannt: ju narmare man ar denna 
lydnad och ju narmare Christi bild, desto mindre synd, och 
ju langre man ar derifran, desto mera synd" '). Af denna 
och dylika utsagor synes klart, att Christus enligt Mysti- 
kens asigt icke kan sagas hafva aterlost oss i den menin- 
gen, att han uti en utom oss forsiggangen aterlosningsact 
formedelst sin lidande och gorande lydnad fralsat oss fran 
syndens straff och skuld samt salunda forvarfvat oss synda- 
forlatelse och rattfardighet, utan endast i den meningen, att 
han, sasom var forebild i den sanna lydnaden, liksom med 
magnetisk attractionskraft drager oss till sig 2 ) och i oss 
verkar egenviljans och olydnadens korsfastelse samt den san- 
na lydnadens ateruppstandelse till nytt lif. Det ar derfore 
ingen ogrundad beskyllning, som man af gammalt gjort My- 
stiken, att hon later Christus for oss trada i skuggan och 
blott framhaller Chriitus i oss sasom var Fralsare, eller 
med andra ord, att hon ingenting vet om en objectiv forso- 
ningsact, hvarigenom syndaforlatelse och rattfardighet blifvit 
oss fflrvarfvade, utan blott satter en genom efterliknelsen af 
Christi forebild i oss verkad subjectiv fornyelse och helgelse 
sasom villkor for syndaforlatelse och forsoning med Gud, att 
hon saledes totalt forbiser, det Christus lidit fSr oss till att 
borttaga vara synders straff och utplana var syndaskuld, 

1) Teutsche Theologia. Cap. 14. 

2) Jfr BUkringer : Die Kirohs Christi und ihre Zeugen. II. 3. S. 96. 
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och i stallet uteslutande faster sig dervid, att han lidit fore 
oss, latandes oss en efterdomelse, att vi skole efterfolja hans 
fotspar (1 Pet. 2, 21) och i denna hans efterfoljelse varda 
alltmera befriade fran syndens herravalde, i det vi d5 bort 
fran den gamle Adam och late Christus komma till stadga 
(vinna gestalt) uti oss (Gal. 4, 19). Medgifvas maste dock, 
att stallen finnas i Mystikernas skrifter, der forsoningens 
objectiva sida papekas *); men detta sker alltid i forbigaen- 
de, och andra stallen 2 ) visa tydligen, att dylika utsagor i 
deras munn aro ord utan betydelse. 

Innehaller det ofvan i korthet framstallda en rigtig upp- 
fattning af Mystikernas forsoningslara, sa ar patagligt, att 

1) T. ex. Taul&ri Predigtm. S. 289, der det sages, att Christus li- 
dit "zur Bezahlung unserer Siinde." 

2) T. ex. Tauleri Nachfolgung. S. 175 f. , der det heter: "Unser 
Herr nahm nicht an sich Siinde, aber alles, das die Siinde tilget und 
biisset, das nahm er an sich. Und das war Leiden und Widerwartig- 
keit, in dem hat er uns wiederbraclnV zu eiuem unschuldigen Leben, 
und das hilfft uns nicht, es sey derm, dass wir alle Siinde lassen und 
uns ewiglich geben in das Leideu unsers Herrn. Und also werden wir 
wiederbracht zu einem unschuldigen Leben, denn dass unser Herr viel 
gelitten hfitte , und ich nicht leiden wollte , hiilffe mich sein Leiden 
nicht viel. Aber dass ich leide durch ihn, als er durch mich gelit- 
ten hat, so machet sein Leiden mein Leiden fruchtbar und bringet 
mir ewiges Leben, und darum spracb Christus zu seinen Jiingern: Ob 
sie mochten trinken seinen Kelch, so karaen sie zum evigen Leben. 
Und also bringet uns das Leiden unsers Herren dahin, da wir es von 
uns selbst nicht mtigen hinbringen, und das ist die Ursache, denn alles, 
das an uns ist, das ist geneigt zu fallen, und soli es aufgerichtet wer- 
den , das muss geschehen in dem Bilde unsers Herrn. Und wer sich von 
diesem Bilde kehret, der wirfft sich selbst dernieder. Denn niemaud 
mag bestehen von seiner eigenen Krafft, sondern von der Krafft, die da 
entspringet aus den Werken unsers Herrn. Und wer die Krafft soil ha- 
ben, der muss sie suchen in Gleichheit des Bildes und der Werke unsers 
Herrn, darvon sprach S. Petrus: Christus hat gelitten durch uns und 
uns ein Bild gelassen , dass wir nachfolgen seiuen Fussstapffen. Und 
wer sich also gleichet dem Bilde und dern Wercke unsers Herrn, so 
entspringen die Friichte seiner "Wercke in ihro, und lediget ihn von aller 
Ungleichheit." 
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afven denna Christendomens hufvuddogm blifvit af dem miss- 
forstadd. Ty da, Mystiken larer, att Christus fralsar oss, i 
det han sasom var forebild magtigt drager oss till sig ocli i 
oss verkar, att vi do synden och lefva rattfardigheten , sa 
larer deremot Guds ord i Skriften, att Christus fralsat oss, 
i det han sasom vart fbrsoningsoffer lidit for oss och sasom 
var rattfardighet uppfyllt Guds lag i vart stalle, samt att 
endast den, som genom tron anammat Christi offer och blif- 
vit delaktig af Christi rattfardighet , kan efterfolja Christi 
forebild i ett heligt lefverne. Foljaktligen ligger Mystikens 
villfarelse icke deri, att hon payrkar Christi efterfoljelse, ty 
detta gor ock Skriften , utan deri , att hon grundar syndaf or- 
latelsen, icke pa, Christi fortjenst, utan pa Christi efterfol- 
jelse och payrkar lefvernets helgelse med forbiseende af ratt- 
fardiggorelsen, hvilken sednare dock ar villkoret och grund- 
valen for den forra. 

4. Mystikens Saligketsordning. • 

Sasom kreaturet ur Gnd utflutit, sa, skall det ock i ho- 
nom ater inflyta '). Hvarje utflytande sker for inflytandets 
skull: att vi fran Gud are komne, det har endast derfore 
skett, att vi aterigen skole inkomma i Gud sasom i vart 
fflrsta ursprung; hafve vi nu aterigen helt och hallet inkom- 
mit i Gud, da forst erna, vi den ratta och fullkomliga hvi- 
lan 2 ). I dessa och dylika utsagor betecknas af Mystikerna 
menniskans forening med Gud sasom hennes sanna mal och 
bestammelse. Detta mal skall uppnas genom Christi efter- 
foljelse, och den vag, vi sasom Christi efterfoljare hafve att 
ga, framstalles sasom en reningsprvcess , genom hvilken vi 
komme till upplysningens stadium, hvars resultat slutligen 

1) Tauleri Nachfolgung. S. 145. 

2) Tauleri Preiigten. S. 471. 
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ar forening med Gud ■). Dessa trenne stadier, hvilka redan 
hos Dionysius Areopagita finnas angifna, bilda tillsammans 
Mystikens saliglietsordning. 

a. Den mystiska reningsprocessen. 

Den mystiska reningen i Christi efterfoljelse bestar i 
verlds- och sjelf-forsakelse, i bortdoende fran allt kreatur- 
ligt 2 ). Skall sjalen kunna se in i evigheten, sa maste hon 
vara fri och ren fran alia bilder, d. a. fran den kreaturliga 
karleken, samt afskiljd fran alia kreatur och fornamligast 
fran sig sjelf 3 ). Skall det fullkomliga kannas i ett kreatur, 
sa maste kreaturlighet, egenhet, jaghet, sjelfhet, d. a. verlds- 
karlek, kreaturskarlek , egenkarlek, egenvilja, naturligt kotts- 
ligt sinne och lusta forsvinna och tillintetgoras , och kreatu- 
ret utga , om Gud skall inga, 4 ) ; ty Gud och kreaturen aro 
oforenliga motsatser och kunna icke tillsammans rymmas i 
sjalen 5 ). 

Utgangen fran kreaturen sker nu forst och framst deri- 
genom, att sinnena varda indragna i den invartes menni- 

1) Teutsche Theologia. Cap. 12. "Nun soil man wissen, dass nie- 
mand erleuchtet mag werden, er sey denn zuvor gereiniget, gelantert 
und erlediget, auch mag niemand mit Gott vereiniget werden, er sey 
denn vor erleuchtet, und darzu sind drey "Wege: 1. Die Reinigung, 2 
Erleuchtigung , 3. Die Vereinigung." Jfr Henrici Susonis Opera. S. 
259. "Post purgatiortem succedit illuminatio, unde mox vera esistit ae 
emergit perfectio, qua sita est in suprema virium unione cum rerum 
omnium priucipio ac origine Deo." 

2) Jfr Emrici Susonis Opera. S. 259. "Purgatio in eo sita est, ut 
quidquid creatum est, ab animo ezcludatur, removeanturque inde rerum 
creatarum simulacra, adeo ut etiam ipse summus Seraphicus spiritus, Tel 
quidquid demum creatum est, quantum ad ipsorum imagines attmet, non 
intro admittantur, sed illis moriatur homo." 

3) Teutsche Theologia. Cap. 8. 

4) Dersammast. Cap. 1. 

5) Tauleri Nachfolgung. S. 134. "Gott und Creaturen seynd wider- 
■wertig und mogen nicht mit einander in der Seele seyn." 
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skan '). Detta ar det f5rsta oundgangliga villkoret for den 
invartes beroringen med Gud, ty sinnena aro det narmaste 
organet for den yttre verldens ffirnimmelse, och later men- 
niskan dem fritt utsvafva, sa forlorar hon sig i den skapa- 
de mangfalden och drages bort fran den atskillnadslosa 
enheten, den enfaldiga gudomliga sanningen, som ar Gud 
sjelf 2 ). Genora sinnenas rigtning pa den utvartes mangfal- 
den "inbildar nernligen fornuftet det kreaturliga uti sig" 3 ), 
och af de bilder och former, dem det salunda erhaller, och 
hvari den naturliga kunskapen bestar 4 ), forhindras det i sin 
askadning af det ena bild- och form-losa gudomsvasendet. 
Menniskans skapade sjal — heter det i Tyska Theologien 
— har tvenne andeliga ogon: det hogra ogat ar mojligbeten 
att se in i evigheten, det venstra ogat att se in i tiden och 
pa, kreaturen. Men dessa tvenne sjalens ogon kunna icke 
pa en gang utofva sin verksamhet, utan skall sjalen med 
sitt hogra oga se in i evigheten, sa maste det venstra upp- 
hafva sin verksamhet, icke se pa, kreaturen, utan forhalla 
sig, som det icke vore till: och skall det venstra ogat ut- 
ofva sin verksamhet pa, det yttre, se in i tiden och umgas 
med kreaturen, sa. maste det hogra ogat hindras i sin askad- 
ning 6 ). Skall menniskan alltsa, komma till Guds kannedom, 
som ar ett oundgangligt villkor for hennes salighet 6 ), sa, 
maste hon — da, Gud ar det rent enkla vasendet, saknande 
alia namn, former och bestamningar ') — abstrahera fran 

1) Tauleri Nachfolgung. S. 262. 

2) Derswmmast. S. 263. "Als Tiel die Sinne ausbleiben, als viel 
seyn sie zerspreitet in Manuigfaltiglceit ihrer Werke. TJnd als viel sie 
mannigfaltig seyn, als viel vrird der innere Mensch geMndert zu empfahen 
die einfaltige gottliche Wahrheit, die Gott selbst ist." 

3) Teutsche Theologia. Cap, 8. 

4) Jfir Tauleri NacTifolgung . S. 2. 

5) Teutsche Theologia. Cap. 7. 6) Tauleri Predigtm. S. 24. 
7) Dersammast. S. 718. 
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alia kreaturliga bilder och former, rena sin betraktelse fran 
allt verldsligt innehall, varda "utblottad pa all kreaturlig 
konst" och, salunda kommen "in die Blossheit", askada Gud 
utan all formedling '). Men denna omedelbara askadning af 
gudomligheten ar annu icke nog for var salighet. Ty sa 
lange vi blott halle oss vid askadningen, are vi annu icke 
forenade med det, som vi askade, och sa lange vi be- 
trakte eller fflrsta, nagot, are vi annu icke ett i detsam- 
ma ena; ty hvarest icke ar mer an ett, der varder ocksa, 
icke mer an ett sedt och kandt: man kan icke se Gud utan 
genom en dunkelhet, och icke kanna honom utan genom o- 
vetenhet 2 ). Derfore ar det icke nog, att sjalen abstraherar 
fran de skapade tingen, fran de bilder och former, dem hon 
erhaller genom de yttre tingens intryck pa sinnena, hon ma- 
ste ock abstrahera fran sig sjelf 3 ), fran allt eget tankande, 
varda helt och hallet "kennlos" *), helt och hallet passiv 
och salunda forvandlas till ren potens for gudomlig upplys- 
ning, for en kunskap, som icke blott har Gud till object, 
utan afven omedelbart af honom ar astadkommen, i hvilken 
Gud saledes vet sig sjelf 5 ). 

Men viljan gifver fornuftet dess rigtning. Om viljan 
med sin karlek hanger fast vid kreaturen, sa kan icke hel- 
ler fornuftet losslita sig fran de kreaturliga bilderna. Folj- 
aktligen kan foreningen med Gud icke komma till stand ge- 
nom en theoretisk abstraction allena, utan dertill maste ock 
komma en praktisk verlds- och sjelf-forsakelse 6 ). Forst 

1) Jfr Tav.le.ri Nachfolgwng. S. 36. 2) Tuuleri Predigtm. S. 587. 

3) Jfr Dersammast. S. 588. "Weil denn nun unsere Seele auch eine 
Creatur ist, so muss sie cms sich selbst gehen." 

4) Dersammast S. 1619. 

5) Jfr Dersammast. "Von.diesen mag man recht und wohl sagen, 
dass sich Gott in jhnen erkenne." 

6) Jfr Carl Schmidt: Johannes Tauler von Strassburg. S. 114 f. 

3. 
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och framst maste all karlek till kreaturen uppgifvas, ty 
karlek och begar till Gud och kreaturen kunna icke tillsam- 
mans ryminas i ett hjerta '). De ting, dem man maste 
hafva till sitt uppehalle, sasom mat och dryck m. m. , hin- 
dra visserligen icke karleken till Gud, sa lange de blott 
"till nodtorft" begaras och sokas. Men om de med "synner- 
ligt begar" ef terstraf vas , mera an nodtorftigt ar, sa blifva 
afven de hinderliga; och i allmanhet galler den regeln: ju 
mindre lust till kreaturen, ju storre lust till Gud 2 ). Men 
icke blott karleken till de utvartes tingen maste uppgifvas: 
man maste afven afsta fran sjelfkarleken s ), ty den, som so- 
ker och alskar sig sjelf i allt, hvad han gor *), kan omojli- 
gen alska Gud och varda med honom forenad, utan ju mer 
han foljer och utvecklar sin egen vilja, desto langre bort 
kommer han fran Gud och det sanna goda 5 ). Ingenting ar 
Gud emot eller utan Gud, utan allenast den vilja, som vill 
annat an den eviga viljan. Saledes ar all egen vilja och 
allt, hvad deraf harror, synd. Och salange menniskan s6- 
ker sitt goda och sitt basta sasom sitt och af sig sjelf, sa, 
lange finner hon det aldrig. Ty salange detta sker, soker 
lion icke sitt basta; och huru skulle hon da finna det? Hon 
soker nemligen blott sig sjelf och tycker, att hon sjelf ar 
det basta. Emedan nu menniskan icke ax det basta, sa 
soker hon icke sitt basta, salange hon soker sig. Derfore 
maste jagheten, d. a. egenkarleken , bort, om hon skall kun- 

1) Tauleri Predigten. S. 1410. 2) Jfr Dersammast. 

3) Jfr Dersammast. S. 1101 f. '^Venn einer sclion alles verlasset 
auf Erden, aber nicht zugleictt auch slch selbst, so isfc es docb. kein 
Nutz. Derm es soil ein Menscb so gantz ledig und bloss seyn von alien 
Dingen, audi von sich selbst, d. i. von seinem eigenen Willen und Ver- 
nuni't, wie er gewesen, als er anfanglieh von Gott erschaffen und ge- 
bohren worden." 

4) Dersammast. S. 1160. 5) TeuUche Theologia. Cap. 32 
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na emottaga det goda '). Men icke blott den syndiga egen- 
yiljan, som i allt soker icke Guds ara, utan egen nytta och 
fordel 2 ), icke blott det sjelfviska, egoistiska, falska Jaget, 
utan allt eget viljande ofverhufvud, Jaget i ocli for sig, den 
kreatuiliga personligheten sasom blott sadan maste uppgif- 
vas 3 ). For att fcireningen med Gud skall komraa till stand, 
maste man varda sa enfaideligen ett med Guds eviga enfal- 
diga vilja, sjelf sa alldeles utan vilja, att den skapade vil- 
jan varder ingjuten och forsmalt i den eviga viljan och all- 
deles tillintetgjord, och den eviga viljan allena der vill, gor 
och later 4 ). Skall menniskoanden svinga sig upp till den 
hogsta karleksgraden, sa, maste han sjelf nodviindigt for- 
smalta, helt och hallet forsjunka i den gudomliga afgrunden 
och der sa forlora sig, att han icke mer vet om sig sjelf, ja 
han maste sa forsanka sig i det alskade foremalet, att han 
deri forsvinner sasom droppen i hafvet 5 ). Saledes: likasom 
fornuftet maste blifva "kunskapslost", sa, maste afven viljan 
bli "viljelos" 6 ) , helt och hallet passiv och forvandlad till 
ren potens for gudomlig verksamhet '). Sedan den verkan- 

1) Teutsehe Theologia. Cap 42. 

2) Jfr Tauleri Predigten. S. 310. 

3) ;jfr Thomasius: Christi Person und Werk. Erster Theil. S. 260. 

4) Teutsehe Tlieologia. Cap. 25. 

5) Jfr Tauleri Predigten. S. 1170. 

6) Jfr Tauleri Naehfolgung. S. 188. Niir viljan blit'vit upphojd 6f- 
ver sig sjelf och alia ting till Gud, "da wird der Wille will-los uni yer- 
lieret zumal seinen Namen, dass er mehr Gottes Wille heisst, denn sein 
Wille". 

7) Jfr Teutsehe Theologia. Cap. 49. "Darum soli die Creatur mit 
demselben Willen niclit wollen, sondern Gott sollte nnd wollte wollen 
wurcklich mit dem Willen , der in dem Menschen ist und doch Gottes 
ist. Und wo oder in welchem Menschen diess Iauter und gantzlich -wa- 
re, da wiirde nicht von dem Menschen gewollt, sondern von Gott: da 
ware der Wille nicht eigener Wille; und da wiirde auch nicht anders 
gewollt, denn als Gott will, dann Gott wohnet und wollte selber da, und 
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de karleken — heter det hos Tauler — utplanat all olikhet, 
skall menniskan komma till en lidande karlek, der hon i 
stilla ro lider Gud och ioke mer verkar, utan Gud verkar, 
ooh hon lider. I detta tillstand ar sjalen inbegripen i ett 
evigt intrangande i Gud, och Gud drager henne med sig 
sjelf och gor henne till en karlek med sig. Och ville man 
gifva henne ett namn, sa vore hennes egentliga namn kar- 
lek, ty i henne ar intet annat an ren karlek '), sa att hon 
intet vill och alskar, som icke Gud i henne vill och alskar 2 ). 

Den mystiska reningen forsiggar saledes pa, en bade 
theoretisk ocli praktisk sjelffornekelses vag, der menniskan 
uppgifver allt eget tankande, viljande och verkande, dodar 
sitt individuella Jag, for att salunda forvandlas till ren po- 
tens for gudomlig inverkan. Det negativa resultatet af den- 
na reningsprocess benamnes af Tauler fattigdom, hvilken 
beskrifves sasom en ttkhet med Gud, bestaende deri, att 
likasom Gud ar ett fran all kreaturlig mangfald afskildt 
vasende, sa ar ock en fattig menniska afskiljd fran alia 
kreaturliga ting och hanger allena fast vid det, som ofver 
alia ting ar upphojdt, nemligen Gud 3 ). Denna fattigdom 
var fullkomlig i Christo i y. derfore sages ock Christi efter- 
foljelse besta just deri, att vi skilje oss fran allt, som ar i 

nicht der Mensch; und da -ware der Wille eins mil dem ewigen Willen 
und ware in demselben eingeflosscn". 

1) Tauleri Nachfolgung. S. 279- 

2) Jfr Teutsche Theologia. Cap. 5. 

3) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 1 ff. 

4) Jfr Dersammast. S. 274: "Das Leben und die Lehre nnsers 
Herrn ist Armuth aiisserlich und innerlich." Jfr Teutsche Theologia. 
Cap. 24: "In Christi Worten, Wercten und Leben findet man nichts, 
dann wahre Iautere Demuth und Armuth; und wo Gott der Mensch, 
und wo Christus ist, da muss und soil nothwendig dasselbe seyn; und 
wo die Hochmuthigkeit ist und die geistliche Keichheit und das leichte 
freye Gemuth, da ist nicht Christus nooh seine wahre Nachfolger." 
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tiden och icke ar blott och bart Gud '), utvartes och invar- 
tes rene oss fran alia timliga ting 2 ) samt tillintetgore all 
sjelihet 3 ). 

Vi hafve nu till storsta delen med Mystikernas egna ord 
angifvit grunddragen af den mystiska reningsprocessen , sadan 
han af dem ar uppfattad och framstalld. Innan vi ga, vida- 
re, aterstar att undersoka, huru denna rening i Christi ef- 
terfoljelse anses kunna aVagabringas , om af menniskans egen 
kraft eller genom Guds nad. I det foregaende har blifvit 
antydt, huruledes Mystiken visserligen medgifver en i det 
genom syndafallet uppkomna ordningsvidriga forhallandet mel- 
lan menniskans sinnliga och andliga natur grundad medfodd 
fallenhet for synd, men tillika antager, att menniskan afven 
efter syndafallet eger full frihet att bestamma sig, vare sig 
for det onda, hvartill hon frestas af sin sinnlighet, eller for 
det goda, hvartill hennes invartes menniska annu alltid har 
lust *). Haraf ar klart, att menniskan enligt Mystikens a- 
sigt kan taga initiativet i sin salighetssak. Och detta ma- 
ste hon gora, savidt hon skall salig varda. Ty visserligen 
talar afven Mystiken om Guds nad sasom nodvandig for 
salighetens ernaende, men denna nad ar likval ej en fore- 
kommande nad, utan gifves blott at den, som i verlds- och 
sjelf-forsakelse gar henne till mo'tes, hvarfore ock mattet af 
denna nadesmeddelning sages vara betingad af menniskans 
egen helgelsestrafvan: "i samma man menniskan utgar fran 
sig sjelf och kreaturen, i samma man ingar Gud med sin 
nad i menniskan" 5 ). Den mystiska reningen i Christi efter- 

1) Jfr Tauleri Nachfolgimg. S. 278. 2) Jfr Dersammast. S. 62. 

3) Jfr Teutsche Theologia. Cap. 48. 4) Jfr S. 21. 

5) Tauleri Predigtm. S. 366. Jfr Tauleri Nachfolgimg. S. 173 f. 
"Der Mensch ist krank von Natur, und davon raag er nicht von ihin 
selbst sich erheben iiber sich selbst, sondern es muss gesclieben von eiuex 
guadelicheu Kraft, und die Kraft entspringet aus Tugeud." Tydligeu 
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foljelse ar saledes resultatet af tvenne samverkande krafter: 
menniskans egen sedliga strafvan och Guds nad, hvilka for- 
halla sig till hvarandra salunda, att den forra ar ett nod- 
vandigt villkor for den sednares erhallande, likasom a, andra 
sidan den sednare ar nodvandig for den forras energiska 
genomforande. 

Frage vi nu, hvad Mystikerna egentligen forsta under 
benamningen nad , sa moter denna fragas besvarande stor 
svarighet, emedan deras utsagor i denna punkt aro ytterst 
svafvande och obestamda. Sa mycket ar dock otvifvelaktigt, 
att de skilja mellan tvenne slag af Guds verk i menniskan : 
nadens verk och ett sa kplladt "vasendtligt verk", af hvilka 
det forra blott ar en forberedelse for och ett genomgangs- 
stadium till det sednare l ). I nadeverket medverkar Gud 
med menniskans sjalskrafter 2 ), for att befordra hennes re- 
ning fran allt kreaturligt, hennes bortdoende fran verlden 
och det egna Jaget. Sjalen drages har a'nnu pa, kreaturligt 
satt 3 ): hon haftar annu vid det eller det, som hon med 

sriges har, bade att menniskan, "sasom af naturen krank", behofver na- 
dens bistand, och -tillika att denna understodjande nadeskraft "harflyter 
fran dygden", att naden foljaktligen icke forekommer menniskans eget 
bemodande , utan tviirtom af detta forst framkallas. 

1) Jfr Tauleri Naclifolgung . S. 147. "Es seynd zweyerley Werke, 
die Gott wtircket in der Seele. Ein Werk ist gnadelich, das ander 
wesendlich und gSttUch, und der Mensch wird bereitet mit gnadelicbem 
Werke zu dem wesendlichen Werk." 

2) Jfr Dersccmmast. S. 148. "Guade richtet und ordiniret die Kriifte 
des Menschen zu warten der Geburt, die gebieret in dem Wesen der Seele." 

3) Jfr Dersammast. S. 3 f. "Gnade ist nichts anders denn ein 
Licht, das Gott sehb'pffet in ihm selbst, und es giesset in die Seele, und 
die Seel damit ziehet von Leiblichkeit in Geistiichkeit, und von Zeit in 
Ewigkeit, von Mannigfaitigkeit in Einfaltigkeit. So deun di& Seel er- 
haben ist iiber aile Leiblichkeit, iiber Zeit und iiber alle Mannigfaitigkeit, 
dass sie ist ein blosser Geist, der da -wohnet in Ewigkeit, und sich eini- 
get in das Einige ein, so wird Gnade gewandelt in Gott, dass denn 
Gott die Seele nicht mehr ziehet creaturlicher Weise, sondern er fiihret 
sie mit ihm selbst in gottlicher Weise." 
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nadens tillhjelp skail bortarbeta. Hennes fornuft ar annu 
ett verhande fornuft, inbegripet i strafvandet att tillintet- 
gora de kreaturliga bilderna 1 ), och hennes vi]ja ar annu rig- 
tad pa den eller den tillfalliga dygdens utofning 2 ), hvarmed 
hon strafvar att doda synden 3 ). I det vasendtliga verket 
deremot ar Gud ensam verksam. Har ar ejalen helt oeh 
ballet passiv, hennes krafter (fornuft och viija) aro indragna 
i den innersta sjalsgrunden, hvarest Gud allena verkar, un- 
der det menniskan blott lider, hvad Gud verkar 4 ). Guds 
verk i menniskan kallas foljaktligen nad, sa lange han med- 
verkar med sj&hlcrafterna , for att befordra den s. k. my- 

1) Jfr TauUri Nachfolgung. S. 242. "Als die Vernunft Bilder der 
Creaturen vor in sich zoge, urn dass sie Gott darinnen fhide, also wurcket 
sie nun ab alle Bilder der Creaturen, um dass sie einen blossen Gott 
finde, Und also heisst sie auch die wiirckende Vernunft. Demi sie 
wurcket alle Dinge ab, und um dass sie aller Werke ledig sey, und Gott 
allein der Werkmeister eey, und sie das geziime, das ist alles von Gnaden." 

2) Jfr Dersammast. S. 147. "Dann "wiircket Gott in seiner Gnade 
in dem Menschen, so er ihm rath und ihn treibet von Slinden zu der 
Tugend, und dass er lasset die Siinde und die Tugend wurcket, das ist 
von Gottes Gnade, und mit der Gnade machet Gott den Menschen an- 
genehm, und die Gnade jaget den Menschen von alien Dingen, die brest- 
hafft seyn, und treiben den Menschen durch alle Tugenden, also dass 
er mit der Gnade erkrieget alle Tugenden hablich und wiircklich." 

3) Jfr Dersammast. S. 135. 

4) Jfr Dersammast. S. 242. "Darnach gehet das giittliche Werk, 
das ist, so die Vernunfft alle Bilder der Creaturen abhauet, dass sie 
entbildet wird von alien geschaffenen Bildern, und kommt Goct in die 
Seele und setzet sich an der wiirckeoden Vernunfft statt und wurcket 
seine Wercke, und denn so heisst die Vernunfft eiue leidende Vernunfft, 
denn sie leidet, was Gott wurcket." Jfr Dersammast. S. 147 f. "Das 
andere Werk, das Gott wurcket in der Seele, das ist wesendlich. Und 
das ist es, so der Mensch darzu kommt, dass er zufftlJige Tugend er- 
krieget, dass er kommet in das Wesen der Tugend, dass Gott in ihm 
nach wesendlicher Weise alle Tugenden wurcket, das ist, so der himm- 
lische Vater gebieret seinen Sohn in der Seele, und die Geburt erhebet 
den Geist iiber alle geschaff'ene Dinge in Gott, und denn so heisst der 
Geist gnadenlos. Denn Gnade ist eine Creatur, und der Geist ist iiber 
alle Creaturen erhaben." 
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stiska reningen, men deremot ett "vasendtligt eller gudom- 
ligt verk", nar Gud ensam verkar i sjalsgrunden , hvilket 
verkningssatt forst intruder pa den s. k. mystiska upplys- 
ningens stadium. Dessutom ar det vfisendtliga verket ett 
omedelbart Guds verkande i sjalsgrunden, da deremot naden 
ar genom Christus formedlad. Christus har nemligen gifvit 
oss forebilden af ett "fullkomligt , fattigt lefverne", och drag- 
ningskraften, som denna forebild pa oss utofvar, utgor just 
den nad, hvarmed Gud understodjer var helgelsestrafvan och 
befordrar framgangen af den rening, forutan hvilken ingen 
kan komma till den saliga askadningen af och foreningen 
med det gudomliga vasendet '). 

b. Den mystiska upplysningen. 

Har menniskan i Christi efterfoljelse renat sig fran allt 
kreaturligt och kommit till en sann fattigdom, i hvilken sja- 
len ar "entblosset von aller Anderheit" 2 ), da ar hon receptiv 
for Gud, och da maste ocksa, Gud gifva sig at henne, ty 
det ar hans natur, att han meddelar sig at den sjal, som 
for honom ar mottaglig 3 ). Likasom solen bortskymmes, nar 
himmelen ar med moln ofverdragen, sa kan ej heller Gud 
uppenbara sig och aterspegla sin bild i sjalens spegel, sa 

1) Jfr Tauleri Naehfolgung. S. 175: "Darinnen (in del Nachfolg^iing 
des armen Lebens Christi) begreiffet man alle gnadeliche und gottliche 
Lichter, die den Menschen fiibren auf die reehte Strasse eines vollkomiloe- 
nen schauenden Lebens, denn Christus spricht: "Wer kommen -will ^zu 
dem Vater, der muss durch Mieh eingehen, d. i. duroh seine Menseb- 
heit in seine Gottheit." Jfr Dersainmast. 179 f.: "Christus ist das wahre 
Licht, das alle Krafte der Seele erleuchtet. Nun die, so da -wollen auf 
die reehte Strasse kommeu eines unbetrogen3n Lebens, die kehren ihre 
Vernunft von alien Dingen in die Terke nnd in das Leiden Jesu Christi 
und tauffen sich darin, so werden sie wiedergeboren. Und das Auge der 
Vernunft wird gekrysamet mit dem Krysam gSttlicher Gnade, in der sie 
denu lauter und rein wird erkennen die blosse Wahrheit." 

2) Jfr Dersammast. S. 243. 3) Jfr Dersammast. S. 9. 
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lange denna icke ar fri och ren fran kreaturliga bilder; men 
likasom den molnfria himmelen helt och hallet upplyses af 
solljuset, sa varder ock den sjal, som ar fri och ledig fran 
alia bilder, helt ooh hallet upplyst af gudomligt ljus '). 

Endast det, som for ljuset ar mottagligt, kan mottaga 
ljus. Den tunna och fina luften samt det rena glaset aro 
for Ijnset mottagliga och mottaga derfore ljus. Men hvad 
som ar groft, orent och tjockt, sasom jorden' eller en sten 
eller ett trastycke, ar icke receptivt for ljuset och varder 
derfore icke af solljuset genomtrangdt och upplyst. Likasa 
nar sjalen ar grof, d. a. med jordiska ting belastad, nar 
hon ar oren, d. a. i sinnliga, syndiga valluster fangen, nar 
hon ar tjock, d. a. med utvartes och invartes mangfald be- 
mangd, sa, kan hon icke af det gudomliga ljuset genomtrangas 
och upplysas: hon saknar receptivitet derfor, ty det, som 
skall mottaga ljus, maste vara ljuset likt. Nu ar ljuset en 
andlig substans, skiljd fran all naturlig grofhet, och derfore, 
om sjalen skall kunna emottaga det gudomliga ljuset, sa ma- 
ste hon vara en ren ande, skiljd fran all naturlig grofhet: 
da mottager hon ljus till folje af sin likhet med ljuset 2 ). 

Men nu ar sjalen till sin natur en ren ande, skiljd fran 
all grofhet: foljaktigen ar hon ljus, ty hvad som ar rent, 
ar ljust. Hvilket ljus emottager da sjalen, nar hon redan 
till sin natur ar ljus? Visserligen ar sjalen af naturen ett 
ljus, ty Gud liar planterat ett rent ljus i sjalen, och det- 
samma ljuset ar sjalen, nar hon star i sin blotta naturs 
hogsta adel, och med det ljuset urskiljer hon alia skapade 
och naturliga ting. Men det ljus, som hon emottager, ar ett 
ofvernaturligt ljus, hvilket Gud omedelbart ur sig ingjuter i 
den sjal, som derfor ar mottaglig; och i den man det na- 

1) Jfr Tauleri Predigten. S. 256. 

2) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 104 f. 
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turliga ljuset, hvilket Ur sjalen, Hr rent, i samma man 
emottager sjalen det ofvernaturliga ljuset, hvilket kallas ett 
herrlighetens ljus '). 

Vid forsta paseendet forefaller det, som skulle Tauler 
hafva tankt sig detta ofvernaturliga ljus sasom ett utifran 
kommande, hvarmed Gud lyser in i sjalen. Sa ar dock 
ingalunda forhallandet. Tvartom forklarar samme Mystiker 
bestamdtj att Gud lyser invartes i hjertat, och att den, 
som vill emottaga det gudomliga ljuset, maste vanda sig 
inat till sjalens vasensgrund, derinne Gud ar i sitt rike 2 ). 
Det s. k. ofvernaturliga ljuset ar foljaktligen ingenting annat 
an det i menniskan immanenta gudomliga, hvaraf hon ome- 
delbart berores i sin innersta vasensgrund. Sasom sadant 
ar det hos henne stadse potentiellt forhanden, men sa lange 
hennes sjalskrafter aro utat rigtade, bortskymmes det af de 
genom sinnena utifran hemtade kreaturliga bilderna. Att 
sjalen emottager det ofvernaturliga ljuset, vill saledes icke 
saga, att det utifran lyser in i sjalen, utan att det, i sjals- 
grunden ursprungligen forhandenvarande , inifran framstralar 
och upplyser sjalen, i samma man hon blifvit renad fran de 
skapade tingens tockenbilder. 

Det ofvernaturliga ljuset tillintetgor icke det naturliga 
ljuset, utan upptager det i sig samt forstarker och forherr- 
ligar det. Nar solen uppgar, sa forvandlar hon alia ljus 
till sitt ljus. Likasa, forhaller det sig ock uti en ren sjal: 
nar den gudomliga solen der gar upp, sa forvandla sig alia 
ljus, "sie seyn naturlich oder gnadiglich", i hennes ljus, icke 
sa att de tillintetgoras, utan tvartom forklaras och forvand- 
las i ett gudomligt ljus , likasom manens ljus, nar solen upp- 



1) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 105 {. 

2) Jf'r Dersammast. S. 107. 
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gar, icke tillintetgores , utan forklaras och forvandlas i sol- 
ljuset 

Kommen till delaktighet af det ofvernaturliga ljuset, ar 
mermiskan i stand att kanna Gud. Ty liar "forer Gud men- 
niskan med sig sjelf till sig sj elf" 2 ), hon "kanner nu Gud 
med Gud" 3 ). Fri fran alia bilder, urskiljer hon genom en 
inre erfarenhet, hvad Gud och kreatur ar. Sa lange hon, 
vagledd af sitt naturliga ljus, blott uppfattar i bilder och 
former de skapade tingens atskillnader, sa icke allenast for- 
hindras hon af sjalskrafternas utatvanda rigtning fran att 
invartes kanna Gud, utan denna naturliga kunskap foder ock 
hos henne en sa stor lust och fornojelse, att hon icke erfar 
de skapade tingens verkliga halt, utan aktar och anser sig 
sjelf och kreaturen for nagot, andock de aro ett intet *). 
Men sedan hon genom en reningsprocess i verlds- och sjelf- 
forsakelse kommit derhan, att det gudomliga ljuset i henne 
fatt framstrala och i sig upptaga det naturliga ljuset, ar hon 
icke blott i stand att kanna Gud , utan i honom kanner hon 
ock alia skapade ting. Hennes erfarenhetskunskap om Gud 
medfor ock en erfarenhetskunskap om kreaturen. Ater na- 
gon ett sott apple och sedan ett surt, sa kanner han det 
sura genom det sota: likasa, nar menniskan smakat Gud, 
sa kanner hon, att han allena ar ljuf och alia andra ting 
bittra 5 ). 

Den kunskap, som pa upplysningens stadium vinnes, ar 
alltsa, en omedelbar kansla och fornimmelse af Gud: likasom 
solljuset "ohne Mittel" upplyser luften, sa, lyser ock det gu- 
domliga ljuset i sjalen utan formedling af nagon kreaturlig 

1) Jfr Tauleri Nachfolgimg. S. 35. 

2) Dersammast. S. 94. 3) Dersammast. S. 2. 

4) Tmtsche Theologia. Cap. 1. 

5) Jt'r Tauleri Nachfolgimg. S. 54 f. 
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bild '). Men dess egendomliga karakter bestar icke blott 
uti att vara oformedlad: den ar derjerate alltid forenad med 
karlek till sitt object samt fruktbarande i det goda. Ty lika- 
som solljuset ar hett, sa ar ock det gudomliga ljuset hett 
och gor sjalen brinnande i gudomlig karlek; och likasom so- 
len ar alstringskraftig, sa, foder ock det gudomliga ljuset vil- 
jan och gor henne fruktbarande i alia dygder 2 ). Det sanna 
ljuset — heter det i Tyska Theologien — foder sann kar- 
lek, och det falska falsk. Det, som ljuset anser som det 
basta, angifver det ocksa, for karleken sasom det basta och 
sager, att han skall alska det, och karleken foljer ljuset och 
haller dess bud. Det falska ljuset ar naturligt och natur, 
hvarfore dess egenskap och tillhorighet ar allt, hvad som ar 
naturens egenskap och tillhorighet, d. a. Jag, Mitt, Mig, 
det och det o. s. v., och det maste derfore vara falskt och 
sjelfbedragligt. Och i synnerhet detta tillhor det falska lju- 
set, att det alskar sin kunskap och sitt vetande, d. a. sig 
sjelft, mer an det, hvarom kunskapen handlar; och om det 
vore mojligt, att detta naturliga ljus kunde lara kanna Gud 
och den enfaldiga sanningen, sa skulle det anda icke lata 
af fran denna egenskap att i allting alska blott sig sjelft. 
En sadan karlek ar alltid falsk och tillhor egentligen na- 
turen: och naturen sasom natur vet icke af och formar ingen 
annan karlek an denna; ty nar man noga ser till, sa, alskar 
naturen sasom natur ingenting annat an sig sjelf. Pa, detta 
satt kan man erkanna nagot for godt och likval icke alska 
det. Men den sanna karleken gifves och alskas af det sanna 
ljuset, och det sanna eviga gudomliga ljuset larer karleken 
att ingenting annat alska an det sanna enfaldiga fullkomliga 
goda, och det for ingen annan orsaks skull, an att det ar 

1) Tauleri Nachfolgimg. S. 111. 

2) Jf'r Dersammast. S. Ill och 116. 
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godt, och icke derfore, att man vill hafva nagot till lpn el- 
ler emottaga nagot deraf, utan for att gora det goda till 
viljes, och derfore att det ar godt och ratteligen bor alskas. 
Och hvad som blifver kandt af det sanna Ijuset, blifver ock 
alskadt af den sanna karleken. Na kan det fullkomliga goda, 
hvilket man kallar Gud, icke blifva kandt utan af det sanna 
Ijuset; derfore maste det ock blifva alskadt, der det blifver 
eller ar kandt '). Det gudomliga Ijuset, hvaraf menniskan 
genomlyses pa den mystiska upplysningens stadium , har alltsa, 
tvenne utmarkande kannetecken , forst och framst att det 
bibringar en omedelbar kansla och fornimmelse af Gud, en 
inre erfarenhetskunskap, som ar hojd ofver allt tvifvel, erne- 
dan menniskan der berores af Gud sjelf, och for det andra 
att det icke blott lyser, utan afven varmer, att det icke 
blott meddelar kunskap, utan afven gor sjalen brinnande i 
karleken 2 ). 

Samma tanke, som i det foregaende blifvt framstalld 
under bilden af sjalens upplysning med ett gudomligt ljus, 
uttryckes ock af Mystikerna under den ofta fflrekommande 
bilden af Q-uds Sons fbdelse i sjalen. Gud Fader — sager 
Tauler — foder sin Son i sjalen, icke i bilder och liknel- 
ser, utan pa, samma satt som han foder honom i evighet 3 ) ; 
och pa Here andra stallen sager samme forfattare, att Gud 
talar sitt eviga ord i sjalens vasensgrund 4 ), hvilket (da, Or- 
det ar = Sonen) blott ar ett annat uttryck for samma sak. 

Detta inre ord, denne Christus i oss betraktas icke 
sasom nagot utifran kommande, utan sasom ett ursprung- 
ligen i oss forhandenvarande substantiellt utflode nr Gud. 

1) Teutsche Theologia. Cap. 40. 

2) Jfr Tauleri Nach/olgimg. S. 132 f. 

3) TauUri Predigtm. S. 119. 

4) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 97. Tauleri Predigten. S. 121. 
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Det eviga ordet — heter det hos Tauler ■ — ar oss sa out- 
sagligt nara, att ingenting, som man namna, tanka eller 
forsta kan, ar oss sa nara; det talar ock oupphorligt till 
oss, men afltsedan den forsta menniskan Iyssnade till fre- 
starens rost, liar menniskan, sadan hon ar af naturen, blif- 
vit sa, dof, att lion livarken kan hora eller forsta Guds 
eviga ords ljufliga stamma, som oaflatligt talar i sjalsgrun- 
den '). Den naturliga menniskan ar dof for det inre ordet, 
emedan hon lanar sitt ora at sa manga utifran kommande 
roster. Hennes sjalskrafter aro i orolig verksamhet: for- 
nuftet umgas med bilder, dem det erhallit genom de yttre 
tingens intryck pa, sinnena, och viljan ar med sin karlek 
fastad vid det kreaturliga samt inbegripen i en rastlos straf- 
van efter det sinnligt angenama. Med ett ord: hela hennes 
sjalsrigtning ar utatvand, och derfore kan hon icke fornimma 
Guds rost i sitt inre. Saframt hon nu skall kunna hora det 
eviga ordet, som talar i sjalens vasensgrund, sa maste folj- 
aktligen hennes sjalskrafter upphora med sin utatvanda verk- 
samhet, varda fria och lediga fran alia yttre verk och bil- 
der eller, med andra ord, bringas till tystnad. Menniskan 
skall tiga ocli lata Gud allena tala: menniskan skall forhalla 
6ig passivt och lata Gud allena activt verka 2 ). Ty skall 

1) TauUri Predigten. S. 1128. 

2) Jfr Timleri Nachfolgwng. S. 96 f.: "Das Schweigen und das Lei- 
den ist das hSchst-vollkommenste Wert, das der Mensch haben mag. 
Dnd das Schweigen tind Leiden machen ihn leben. Aber will ei spre- 
cben, und will die Creatur lassen in ibm sprechen, das machet ihn todt- 
lich. Und davon will er alleweg leben , so soil er alleweg schweigen und 
Gott allein lassen sprechen. Denn was Gott spricht, das ist Leben. 
Und dayon spricht Christus: Meine Schaffe horen meine Stimme, und 
ieh gebe ihnen 'das ewige Leben. Die Schafiein unsers Herrn seyud die 
Menschen, denen alle creatiirliche Bildung geschwiegeu ist, und in ei- 
nen lautern Leiden seynd, die horen die Stimme Gottes, das ist das 
ewige Wort, das Gott der Vater in die Seele spriclit, und das Horen 
gibt ewiges Leben." 
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Gud verka sin fodelse, sa vill han icke hafva en orolig, 
utan en belt och hallet lugn, stilla och ledig sjal, i hvilken 
intet annat ar, an han allena, hvilken ocksa intet annat 
begar och onskar, an Gud allena: skall Guds eviga ord 
varda hordt, sa maste sjalen befinna sig i djupaste ro och 
tystnad '). 

Men aro sjalens krafter val bragta till tystnad, deras 
utatvanda verksamhet nppgifven, da, ar menniskan aterkom- 
men till sitt rena vasende, da bor hon hos sig sjelf, d. a. 
i sin sjalsgrund, och der beror Gud henne med sitt sanna, 
enfakliga vasende utan formedling af nagon bild, han talar 
sitt eviga ord, ban foder sin Son derinne 2 ). Och der denna 
andliga fodelse sker i sjalen, der varder menniskan ett Guds 
barn 3 ); der det himmelska ordet hores, der gifver horandet 
evinnerligt lif 4 ). Dock hvad' detta lif ar i sig sjelft, det 
kan menniskan visserligen inom sig erfara, men ej derom 
tala. Ty det ar ofver alia ord, ofver alia bilder och for- 
mer, och derfore kan menniskan icke tala derom, utan hon 
tiger stilla och lider det 5 ). 

Menniskans hogsta salighet ligger alltsa deri, att hon 
tiger och allenast horer det eviga ordet inom sig. Men om 
sa ar, hvartill gagnar da, — sa fragar Tauler — att hora 
det yttre ordets predikan? Det yttre ordets horande ar — 
sa.ger han — forst och framst nyttigt derfore, att menniskan 
derigenom fores till Gud och till att hora det inre ord, som 
Gud talar i sjalsgrunden. Men har menniskan kommit der- 
han, att hon ar skicklig att hora det eviga ordet inom sig, 
da maste hon ofvergifva alia andra ord och i djupaste tyst- 

1) Jfr Tauleri Predigten. S. 173 f. 

2) Jfr Dersammast. S. 120. 3) Jfr Dersammast. S. 128. 

4) Jfr Tauleri Nachfolgung. S. 97. 

5) Jfr Dersammast. S. 96. 
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nad lyssna till det inre ordet allena '). Vidare och for det 
andra ar det nyttigt att hora det yttre ordets predikan, erne- 
dan menniskans lekamliga natur icke kan utharda, att hon 
oupphorligt vander sig inat. Derfore maste hon understun- 
dom vanda sig utat till nagot yttre verk, vare sig till att 
ahora predikan eller ofva nagon annan yttre dygd. Och 
detta ar icke hinderligt for det inre ordets horande, utan be- 
fordrar det fastmera. Men man skall ej stadna vid det 
yttre verket, utan sedan man genom dess utofning styrkt 
sin utvartes menniska, skall man ater vanda sig inat och 
akta pa, det eviga ordet 2 ). 

Det ar foljaktligen ett tvafaldigt Guds ords talande och 
horande: i det ena ar salighet, det andra bereder till sa- 
lighet. Det forsta talandet sker i sjalsgrunden. Nar sjalen 
vandt sig bort fran alia yttre ting, och hennes kraft tiger, 
och hon ar helt och hallet inatvand till sin rena vasens- 
grund, da, talar Gud Fader sitt ord derinne, och det ordet 
horer sjalen; och detta horande ar intet annat an en invar- 
tes fornimmelse, som strommar omedelbart ur Gud in i sja- 

1) Jfr Tauleri Nachfolgung . S. 97: "So nun der Mensch gefernet 
ist von Gott, so mag er nicht horen das ewige Wort nach seiner Bloss- 
heit. Denn -was feme von dem andern ist, das mag nicht horen das 
heimliche Wort, das jenes spricht. Und davon muss man sagen in Bil- 
dern und Formen dem Menschen, dass er herzu komme und hore das 
Terborgene Wort Gottes. TJnd die Menschen miissen das Sussere Wort 
horen, und damit kommen sie zu dem innern Wort, das Gott spricht in 
dem Wesen der Seele. Und darum spricht Christus: Ich habe andere 
Schaflein, die seynd nicht von diesem Stalle, und die muss ich herzu 
fuhren, dass ein Stall werde und ein Hirte. Und darum muss man pre- 
digen und sagen denen, die noeh nicht seynd kommen in den rechten 
Schafstall, da sie die Stimme des Hirten hSren. Der Schafstall ist 
nichts auders denn das Wesen der Seele, darinnen der ewige Vater sein 
Wort spricht, und soil der Mensch darein kommen, dass er das ewige 
Wort in ihm hore, so muss er alio andere Worte lassen und sich setzen 
in ein lauter Schweigen." 

2) Jfr Dersammast. S. 98. 
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lens vasende; ocli den detta fornimmer, han ar salig. Det 
andra talandet sker i sjalskrafterna. Det ar ett talande i 
bilder och former, saledes formedladt, ocli gor icke sjalen 
salig, men bereder henne till salighet, i det att det larer 
lienne, huru hon skall komma till det blotta vasendet, der 
hon omedelbart skadar Gad, omedelbart fornimmer det evi- 
ga ordet, som Gud Fader sjelf talar derinne '). 

Pa upplysningens stadium lefver menniskan alltsa ett 
contemplativt lif, hvilket prisas sasom det fullkomliga lifvet, 
emedan man der ar uppliojd ofver alia timliga ting och 
njuter eviga ting -) , emedan man der ar hanvand till den 
basta delen, som ar Gud, sa att han allena ar foremalet 
for sjalens betraktelse och omedelbart askadas utan allt 
hinder af kreaturen 3 ). Men det contemplativa lifvet karak- 
teriseras icke blott sasom en fran alia kreaturliga bilder ren, 
omedelbar askadning af gudomligheten : i den rena askad- 
ningen af det gudomliga vasendet lodes ock fullkomlig kar- 
lek till det salunda askadade objectet *). Denna rena askad- 
ning och fullkomliga karlek, hvilka tillsammans constituera 
ett contemplativt lif, aro hvarandra Hka derutinnan, att Gud 
i dem bada ar saval object som subject, I den rena askad- 
ningen "kanner menniskan Gud med Gud" 5 ), hon kommer 
h;ir till en omedelbar erfarenlietskunskap, der all atskillnad 
mellan subject och object ar upphafd, sa att man med ratta 
kan saga, att Gud i menniskan kanner sig sjelf 6 ). Likasa 
ar Gud i den fullkomliga karleken icke blott det alskade 
objectet utan afven det alskande subjectet: "menniskan al- 
skar har Gud med Gud" '), hennes karlek ar en sannt gu- 



1) Jfr Tauleri Naelif. S. 101 f. 
3) Jfr Dersammast. S. 163. 
5) Dersammast. S. 2. 
7) Tauleri Nuchfolgung. S. 2. 



2) Jfr Dersammust. S. 162. 
4) Jfr Dersammast. S. 167. 
G) Jfr Tauleri Prtdigtm. S. 1619. 
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domlig, i hvilken Gud drager sjllen med sig sjelf och g5r 
henne till An karlek med sig sjelf '). 

Det contemplativa lifvet skattas af Mystikerna langt 
hogre an det verlesamma lifvet, hvilket sednare anses hafva 
vigt och varde endast sasom en nodvandig forheredelse och 
ett kraftigt befordringsmedel for det forra. I det verksam- 
ma lifvet gar menniskans strafvan ut pa, att ofva yttre goda 
gerningar eller dygder. Men dygden ar har behaftad med 
tHlfallighet : hon kan vara an sa an annorlunda , emedan hon 
ar beroende af yttre foranledningar. I det contemplativa 
lifvet ater har menniskan utblottat sig pa, alia yttre ting 
och hangifvit sig at Gud allena: derfore befattar hon sig har 
ej langre med de yttre tillfalliga dygderna, utan verkar dyg- 
den invartes i viljan; och detta ar vasendtlig dygd, der men- 
niskan "i en enda enfaldig karlek inbegriper alia dygder", 
sa, att hon "har alia dygder, nar hon har en dygd" 2 ). Vid 
sidan af denna vasendtliga dygd har de manga tillfalliga 
dygdernas ntofning blott en relativ giltighet. Den yttre dyg- 
den ar endast under vissa forhallanden berattigad och pligt- 
enlig. Sa t, ex. sager Tauler, att man, om nastans nodtorft 
sa fordrar, skall komma honom till hjelp, afven om man 
for tillfallet befanne sig i den hogsta contemplation, samt 
att detta ar sa nodvandigt, att den det underlater begar 
synd 3 ). Men pa, ett annat stalle sager samme forfattare, 
att den, som sa, utblottat sig pa, alia yttre ting, att han 
saknar "materier" till yttre dygdeofning, icke langre behofver 
befatta sig med yttre karleksverk: och detta tillstand fram- 
stalles sasom langt battre och fortraffligare an att annu haf- 
va materier till yttre dygdeofning, ty "viljan ar Gud karare 



1) Tauleri Nuchfolgung. S. 279. 2) Jfr Dersammast. S. 4 f 

3) Dersammast. S. 16. Jfr iifven Henrici Susonis Opera. S. 327. 
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an yttre verk" '). Karleksbevisning mot nastan ar saledes 
endast, for att sa saga, en nodf allsdygd , hvartill menniskan 
blott da, ar forpligtad, nar hon har materier till att verka; men 
vida battre och Gudi behagligare anses vara, att genom fri- 
villig uppoffring hafva satt sig nr stand att i verk och ger- 
ning kunna lvjelpa nastan, emedan man da, ostord af allt 
yttre verk, kan verka dygden invartes i viljan eller, rattare 
sagdt, lata Gud, utan hinder af det yttre, invartes verka 
hos sig. Yidare framstalles de manga tillfalliga dygdernas 
utofning sasom en nodvandig forberedelse till och genom- 
gangspunkt for den ena vasendtliga dygden. Man skall ofva 
sig i alia dygder, tilldess man kommer "auff den Knopff al- 
ler Tugenden": ett contemplativt lif ar ingenting annat an 
ett "ausgewiircket Leben": nar en menniska kommit till ett 
verkande lifs hogsta spets, da forst borjar ett skadande 

1) Taul. Nachf. S. 128: "Wenn dem Menschen gebristet Materien 
der Tugend, und er nichtes nicht hat und arm isfe, und darzu als Toll 
ist Gottes, dass er sich keine Stund mag von ihm kehren, er muss ihm 
allezeit statt geben, und auch sehwach ist an dem Leibe, dass er nicht 
Krafft hat die aiisserliche Tugenden zu wiircken: diess alles entscliuldiget 
ihn an der aiisserlichen Tugeud. Und wSre es also, dass er sich aus- 
kehrte, er thate gebresten, sondern er soil die Tugend wiircken in dem 
Willen. Und der Wille ist Gott lieber, denn die ausserliche "Wercke; 
und dass er sich nicht dariun lSsset, das liindert nicht Gelassenheit , 
sondern es ist rechte Gelassenheit, dass er sich hat gelediget von alien 
ausserlicheu Wercken, dass Gott ohne Hinderniss mag innerlich in ihm 
wiircken, ohne alien Auskehr." Till upplysning om det ratta forstandet 
af nu citerade ord liksom af det ofvan sednast framstallda erinre vi for 
ofrigt dels derom, att, enligt Tanlers egen uttryckliga forklaring, den 
omniimnda bristen pa "materier" till dygden, "svagheten till kroppen" 
in. m. ej ;iro att anse sasom tillstand, i hvilka den ena eller andra men- 
niskan tillfalligtvis kan befinna sig, langt mindre sasom nagot, som af 
henne bor bekiimpas och undanrodjas, utan att det fastmera £r hennes 
pligt att i dylikt tillstand fiirsatta sig, dels paminne vi derom, att "ytt- 
re" dygder, verk o, s. v. f5r Mystikerna ej blott ega betydelse af legali- 
tet, utan att nyss anforda epithet tillagges hvarje individuell och activ 
Terksamhet eller hvarje annat menniskans forhallande an det rent passi- 
va, da hon later Gud hos sig verka. 
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lif '). Slutligen fir den yttre dygdetifningen , afven sedan 
man kommit till den inre vasendtliga dygden, nyttig och 
nodvandig sasom ett befodringsmedel for det rent inre ver- 
kets .framgang, vare sig att den utvartes menniskan icke 
langre star lit med en fortsatt inre betraktelse 2 ) , eller man 
for tillfallet icke forsporjer Guds verksamma narvaro invar- 
tes 3 ). I bada dessa fall skall man utvartes ofva sig i nod- 
torftiga karleksverk, dock icke langre, an tilldess man ater 
finner sig valskickad for Gud, och han aterigen drifver fran 
de yttre .verken till sig: da skall man gifva Gud rum och 
lata honom invartes verka *). 

I och med det nya lif, som verkas genom Guds Sons 
fodelse i sjalen, ar enligt Mystikens asigt de fordna synder- 
nas skidd utplanad. Ar menniskan utgangen fran sin egen 
vilja, sa, erhaller hon gudomlig kraft att motsta allt, som 
icke ar Gud, och i henne lefver da endast den vilja, som 
ar Guds s ) ; och har hon nu en fullkomlig vilja att icke mer 
synda,. utan efterstrafva all dygd, sa forlater Gud henne 
Iiennes synder 6 ). Syndafiirlatelsen formedlas saledes icke 
genom Christi tillfyllestgorelse, utan genom den panyttfodelse, 
som, i den mystiska reningen negativt forberedd , pa den my- 
stiska upplysningens stadium positivt verkas af Guds uppen- 

1) Tauleri Nachfolgung. S. 173. Jfr Dersammast. S. 16; "Wenu 
der Menseh die ausserlichen Tugenden noch nicbt erkrieget hat, so soli 
er sich tiben , bis dass die Tugend ihr Wesen babe." Jfr afven Taide- 
ri Predigten. S. 1091: "Die Uebuug ist alien nothweudig, die da begeh- 
ren selig zi: werden. Und dencke bey leib keiner, dass ihm Gott die 
Tugond eingiessen werde ohne Arbeit. Man soli auch nimraermebr Glau- 
b mi zusteUcn den ungeubten Tugeuden, also dass wenn schon Gott Va- 
ter, Sohn und Heiiiger Geist in einen Menschen flfissen, so ware docb. 
nbjht viel darauii" zu geben, weun es der Menscb nicbt erlanget hiitte 
eutweder durch ausserliche oder innerliche Uebuug." 

2) Jfr Rersammast. S. 15. 3) Jfr Uersammast. S. 20. 

4) Jfr Dersmiimust. S, 20. 5) Jfr Uersammast. S. 248. 

0) Jfr Dersammast. S 57. 
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barelse i sjalen '). Vidare fir menniskan i ochmed det nya 
lifvet fri frdn synden sjelf. Hvarje synd eller odygd inaste 
med en sarskild dygd ofvervinnas. Ar menniskair trog- i 
dygder ocli goda verk, sa, qvarblifva syndens rotter invurtes, 
• ocli nfir lion frestas, sa varder lion da lfitteligen bringad pa 
fall, llkasom ett trad, som icke ar djupt rotadt, latteligen 
faller omkull, nar vindstoten konimer. Men dygd bevarar 
menniskan for odygd: ju mera lion vinnlfigger sig oin dyg- 
den, ju mindre ar lion utsatt for att falla i synd, och fir 
lion kommen derhfin, att lion liar alia dygder, sa kan lion 
sedan besta utan allt fall, utan all synd 2 ). Att hafva alia 
dygder ar dock ej mojligt, sa U'inge menniskan annu liar 
materier till att verka yttre dygder; ty liuru manga goda 
gemingar lion an gor, sa aterstar dock annu alltid mycket 
att gora. Pa den utvfirtes dygdeofningens vfig kan menni- 
skan foljaktligen icke komma till alia dygder ocli derfcire ej 
heller till fullkomlig syndfrihet. Men ora sa, fir, hum kan 
hon da komma dertill? Genom Guds Sons fodelse i sjalen 
- — svarar Tauler — ty i samma nu, som Gud Fader foder 
sin Son i sjfilen, forsvinna alia synder och all olikhet, och 

1) Jfr Tauleri Nachfolgung S. 245 : "Es ist niemand gut , denn Gott 
allein. TJnd darum ist keines Menschen Werck gut, denn Gottes Werck 
allein. Uud darum ist es das allerbeste, dass ein Menseli zumal ledig 
sey ailer Wercke, und Gott allein der Wiircker sey, mid der Mensch 
Gottes Werck leide. Und denu so ist Gott in einem Wiircken, und der 
Mensch in einem Leiden, so ein jegliches Ding gesetzet wird in seine 
Kuhe. TJnd denn so wiircket Gott in der Seele, und die Wercke heis- 
sen wesendlieh, denn sie entspringeu aus gottlichem Wesen und gesche- 
hen in dem Werck der Seele, und mit den gliitlichen Wercben iverden 
alle base Wercke vertilyet, die ie geschelim. Uud davon wird der Mensch 
absolviret a poena et a culpa, d. i. von Pein und von Schuld. Denn 
mit dem, dass sich Gott otfenbaret in der Seele, muss alle Anderheifc 
entweichen, und muss Gott allein lassen Herr seyn, uud nichts mag 
da regieren denn Gott.' 4 

2) Jfr Versammast. S. 57. 
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i menniskan varda fodda alia dygder i en likhet med Gud. 
Ooh i samma nu star menniskan utan synd i alia dygder. 
Ty hon har alia dygder, emedan hon med en fullkonlig vilja 
pa, vasendtligt satt fullbordar dygden och ioke mer verkar 
dygden "im Zufall", utan "im Wesen"; och detta gor en 
fullkomligt fattig menniska, som for dygdens skull utblottat 
sig pa, allting och hanger fast vid Gud allena och i Gud 
verkar vasendtlig dygd '). 

c. Den rnystiska foreningen. 
Resultatet a, ena sidan af menniskans egen verksamhet 
i den rnystiska reningen och a, den andra af Guds verksam- 
het i den rnystiska upplysningen ar menniskans forening 
med Gud. Dess negativa villkor ar, att menniskan dodar 
sitt individuella Jag, sin natur sasom ett skapadt vasen: ty 
skall en forening komma till stand, sa, kunna Gud och men- 
skan icke sasom tvenne vasenden besta, bredvid hvarandra 2 ), 
utan skall menniskan varda af gudomlig natur delaktig, sa 
maste hon varda sin egen natur qvitt, likasom hvarje ting, 
som skall antaga en annan gestalt och natur, forst maste 
bortlagga sin egen 3 ). Men der detta negativa villkor upp- 

1) Jfr Tauhri Nachfolgung. S. 136. 

2) Jfr Tauleri Predigten. S. 811: "Es kimnen zwey "Wesen und For- 
men^nichtjzugleich seyn und bestehen in einem einigen Dinge. Soil die 
Hitze ins "Wasser konimen, so muss die Kalte zuvor daraus kommen. 
Also wenn der unerschaffene Gott warhafftig und lauterlich in die Seele 
einkehxen soil daselbst zu wolinen, so muss zuvor daraus weiehen alles, 
was erschaffen und mit eigener Liebe darinn besessen worden. Soil Gott 
in der Seele eigendtich wurcken, so muss die Seele nicht wiirckend, son- 
dern nur leidend seyn, und alle ihre Kraffte und Eigenschafften miissen 
wegweicben, ja sie miissen sich gantz verlaugnen und in einem blossen 
Nichts steben. Je tieffer aber die Seele mit alien ihren Krafften sich in 
solches Nicbts versencket, je vollkommlicher, wesendlicher und warhaff- 
tiger wird sie mit Gott vereiniget." 

3) Jfr Dersammast. S. 794: "Wenn ein Ding eine andere Gestalt 
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fylles, der bringar Gud sjelf foreningen till stand: han utgju- 
ter sig i menniskoanden , sasom solen utgjuter sitt sken i 
luften; ooli likasom solen sa genomlyser hela luften, att in- 
tet oga kan atskilja luften och solskenet, likasa, varda den 
skapade och oskapade anden sa innerligt forenade, att ingen 
atskillnad dem emellan kan fattas eller begripas '). 

Der nu foreningen kommit till stand, der varder men- 
niskoanden helt och hallet upptagen och uppslukad i sitt 
ursprungs afgrund 2 ): i denna afgrund forlorar han sig sjelf 
och vet der icke mer hvarken om Gud eller om sig sjelf 3 ). 
Det individuella och personliga, som enligt Mystikens asigt 
utgor ett blott skenvasen 4 ), ar alltsa upphafdt, och menniskan 
aterkommen till sitt sanna oskapade vasen, i hvilket hon af 
evighet varit "Gud i Gudi" 5 ). Hos henne finnes icke mera 
nagot, som icke ar Gud eller Guds 6 ): hon ar "forgudligad", 
helt och hallet "gottformig" : kreaturlighetens gestalt har hon 
forlorat och blifvit helt och hallet ombildad i Guds Sons 
formlosa bild, sa att hon ar en son af nad, sasom han ar 
en son af naturen '). 

oder Natur an sich nehmen soli, muss es die vorige ablegen. Als zum 
Exerapel: soil das Holtz zu Feuer werden, so muss die Gestalt und Na- 
tur des Holtzes vergehen. Also auch, soil ein Mensch gbttlicher Gestalt 
und Natur gleichfSrmig und theilhafftig werden, so muss er der seinigen 
quit und loss, und ihm also selbst abgestorben seyn." 

1) Jfr TauUri Predigten. S. 1277. 2) Dersammast. 

3) Jfr Dersmnmast. S. 767. "Der reine durchlauterte Geist verlie- 
ret in solchem Abgrund sicli selbst und "weiss da weder von Gott noch 
von sich selbst oder von irgend einer Gleich- oder TJn-gleichheit mehr: 
sintemaJ der Geist in die gottliche Einigkeit dermassen ist versuncken, 
dass er auch fast alien Unterscheid verloren hat." 

i) Jfr i det foreg. S. 19. 

5) TauUri Predigten. S. 1S07. Jfr Dersammust. S. 1603. Jfr Sfveu 
Henrici^Susonis Opera. S. 274. 

6) Teutsche Theologia. Cap. 55. 

7) Jfr Tauleri Nuch/olgung. S. 159. 



56 

I denna form, som Guds Ande gifver den skapade an- 
den, blifver af den gamla menniskan ingenting mera besti- 
ende an den opersonliga sjalsgrimden. Allt eget tankande 
och viljande ar lippliafdt. Menniskan ar vorden ''kunskaps- 
los" och "karlekslos", ja till och med "andelos": hos henne 
finnes intet, som icke sir Gud: det ar icke langre mennisko- 
anden, som kanner och alskar Gud, utan tvartora Gud, 
som i menniskoanden kanner och alskar sig sjelf '). I den- 
na hemlighetsfulla forening ar menniskan alltsa iorvandlad 
till ren potens for Guds omedelbara inverkan, till ett tomt 
kiiril, hvilket Gud fyller med sitt oandliga innehall; och att 
sa utblottas pa allt eget och varda uppfylld med Guds va- 
sensfullhet , utgor just det sann'a malet fSf'menniskans straf- 
van, hennes af Gud satta bestSmmelse och foljaktligen af- 
ven hennes salighet, som naturiigtvis icke kan ligga i ■nagot 
annat an realisationen af hennes sanna bestammelse, hennes 
eviga idee. " 

Men likasoni menniskans sanna bestammelse och hogsta 
salighet bestir deri, att hou, utblottad pa allt eget, varder 
forvandlad till ett rent organ for Guds vasensfullhets mot- 
mottagande, sa kan ej heller Gud, for att sa siiga, uppna 
sitt eviga mil, utan att ingi den innerligaste forening med 
menniskan. Bet ar icke blott menniskan, som behofver Gud, 
utan Gud behofver ock menniskan. Gud ar i sig sjelf ett 
annu overkligt vasen, en blott dynamisk princip och lifs- 
kalla, som forst i menniskan sasom sitt tjenande organ kan 
komma till full verklighet: han kan icke vara sann God oss 
forutan 2 ). Den eviga vilja — heter det i Tyska Theologien 
— som i Gud ar urspriuiglig och vasendtlig och utan alia 
verk och all verklighet, gamma vilja ar i menniskan eller i 



1) Jfr Tauleri PreMgtm. S. 1619. 2) Jff Dersammast. S. 1230- 



kreaturet verklig och verkande eller fullandande. Derfore 
skall kreaturet vara, och Gud vill hafva det, pa det att 
den vilja, som i Gud ar och maste vara utan verk, i kre- 
aturet ma hafva sitt verk och verka. Emedan nu Gud icke 
kan vilja verkligen och rorligen utan kreatur, derfore vill 
han gora det i och med kreaturen. Och derfore ar det icke 
kreaturet, som skall vilja med denna vilja, utan Gud skulle 
och ville verkligen vilja med den vilja, som ar i menniskan 
och likval ar Guds. Men som det forhaller sig med viljan, 
sa forhaller det sig ock med fornuft, ffirnraga, karlek och 
allt, hvad som ar hos menniskan, det ar allt Guds och icke 
menniskans '). Till Gud sasom Gndom — heter det pa ett 
annat stalle i Tyska Theologien — horer hvarken vilja eller 
vetande eller nagot uppenbarande, hvarken det eller det, 
som man namna, tala eller tanka kan; men da Gud sasom 
Gud ar menniska, eller da Gud lefver i en gudlig eller for- 
gudligad menniska, tillhorer Gud nagot, som ar hans eget 
och icke tillhorer kreaturen, och som ar i honom sjelf kre- 
aturen forutan ursprungligt och vasendtligt, men icke form- 
ligt eller verkligt, och som han vill hafva utofvadt, ty det 
ar derfore till, att det skall utofvas och verkas. Emedan 
nu Gud vill hafva sadant utofvadt och verkadt, och detta 
icke kan ske forutan kreatur, sa skall och maste kreaturet 
vara 2 ). Nu anforda utsagor, till hvilka utan svarighet flera 
analoga skulle kunna laggas, aterfora oss, sasom latt ar att 
finna, titt hela asigtens pantheistiska utgangspunkt, hvilken 
af dessa utsagor bekraftas och tydliggcires, pa samma gang 
som forst genom dem den fultstandiga eller atminstone kon- 
kret framstallda forklaringsgrunden ar gifven for den utveck- 
lingsprocess hos den absoluta enheten till Sonen och verl- 

1) Teutsche Theologia. Cap. 49. 

2) Dersammast. Cap. 29. 
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den, hvilken i och. for sig synes rent omotiverad och god- 
tycklig. Denna forklaringsgrund ar ingen annan an den, att 
forst i och med namnde utvecklingsprocess och i dess slut 
Gud sasom sadan blir verklig; eller det visar sig har, att, 
om den opersonliga enhetens utgaende eller verkande i sin 
begynnelse framtradde sasom ett Guds affall fran eller mot- 
sattning mot sitt egentliga vasende, likval forst i och genom 
processens slutpunkt, i och genom menniskan ett Guds kt&r-. 
vandande till sig sjelf, en Guds affirmation af sig sjelf kommer 
till stand. Den mystiska foreningen maste derfore i sjelfva 
verket pa Mystikens standpunkt anses Hka vasendtlig och 
nodvandig for Guds egen lifsrorelse, som for menniskans 
uppnaende af sin sanna bestammelse, om ock den sednare 
synpunkten ar den, som af Mystikerna foretradesvis fram- 
lalles och betonas. 

Harvid ar emedlertid ej att forbise, det Mystikerna i 
sin polemik mot de afgjordt pantheistiska asigter, hvilka hylla- 
des af den fria andens broder och systrar, och hvilkas prak- 
tiska conseqvenser de fruktade , flerestades erinra, att menni- 
skoandens forening med Gud icke vore att fatta sa, absolut, 
att menniskan verkligen blefve Gud '). Sa t. ex. sager Tau- 
ler, att, ehuru menniskoanden ingar en sa nara forening med 
Gud, att han forlorar sig sjelf i Gud och blifver mera Gud 
an ande, han likval "icke ar Gud utan gudomlig" 2 ); att 
Gud och sjalen i den mystiska foreningen visserligen aro ett, 
"men icke af naturen utan af nad" 3 ); att, huru nara och 
innerlig foreningen an ma, vara, "Gud dock annu haller sja- 
len for ett kreatur" *) : och Suso sager, att menniskan i den 
mystiska foreningen , langtifran att f orvandlas till Gud , tvart- 

1) Jfr Carl Schmidt. Johannes Tauler von Strasshnrg. S. 138 f. 

2) Jfr Tauleri Nachfolgtmg. S. 170. 

3) Jfr Tauleri Predigten. S. 931. 4) Jfr Dersanmast. S. 589. 
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om "forblifver, hvad hon ar efter sitt naturliga vasende" '). 
Men af andra stallen i Mystikernas skrifter, der det uttryck- 
ligen sages, att menniskan ursprungligen varit "Gud i Gudi" 
och skall aterkomma till detta sitt oskapade tillstand, att 
hon i den mystiska foreningen icke blott varder Gud lik, 
utan lielt och hallet ett med honom 2 ) o. s. v., synes tydli- 
gen, att den mystiska asigten om menniskans forening med 
Gud i sjelfva verket ar pantheistisk. Dock for att finna 
detta, behofver man icke aberopa enstaka utsagor: Mysti- 
kens anthropologiska grundaskadning i allmanhet forer nod- 
vandigt till antagandet af en pantheistisk union mellan men- 
niskan och Gud. Enligt Mystikens asigt ar nemligen men- 
niskan, till sin eviga idee betraktad, identisk med Gud just 
derutinnan, att hon, likasom han, ar en abstract substans, 
ett rent enkelt vasende, da deremot det konkret personliga 
hos henne anses utgora blott en tillfallig existensform , hvari 
hennes eviga vasen har i timlighetens verld framtrader, och 
hvilken, sa lange den fasthalles, skiljer henne fran gudom- 
ligheten 3 ). Men med denna asigt om det abstracta sjelf- 
medvetandet, sasom menniskans eviga, med Gud identiska 
vasen, och den konkreta personliga tillvaron, sasom detta va- 
sendes fenomenella framtradande i annorvarats form, ar det 
alldeles conseqvent, att Mystiken pa, pantheistiskt satt pa- 
yrkar den kreaturliga personlighetens upplosande och forsvin- 
nande i gudomligheten, pa, det att den vasensenhet med 
Gud, som anses tillhora menniskan, till sin eviga idee be- 
traktad, pa denna vag ma varda fullt realiserad och for- 
verkligad. Pantheism ar saledes bade den grundval, hvarpa 
Mystikens anthropologi hvilar, och det resultat, hvartill hon 
conseqvent fores i l&ran om unio mystica; och de stallen i 

1) Jfr Henrici Susonis Opera. S. 313. 

2) Jfr Tauleri Predigtm. S. 993. 3) Jfr i det foreg. S. 19. 
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Mystikernas skrifter, der de mer eller mindre allvarligt be- 
kampa pantheismen , kunna endast forklaras sasom en af 
farhaga for de afskrackande praktiska conseqvenser, dem de 
sago bos flere samtida pantheistiska sekter, foranledd in- 
conseqvens mot deras eget systems, om oek ej tydligt in- 
sedda, innersta grundtanke. 

Den menniskans forening med Gud, hvilken Mystikerna 
payrka sasom utgoraride menniskans sanna mal och bestam- 
melse, ar saledes, i korthet uttryckt,, ingenting annat an en 
genom det kreaturliga Jagets upphafvande avagabragt rea- 
lisation af menniskans ursprungliga vasensenhet med gudom- 
ligbeten. Fullt forverkligad kan dock derma forening ej 
blifva, sa lange meriniskan befinner sig bar i timlighetens 
verld: forst i ett annat lif intrader bon fullkoinligt. Viil kan 
man redan har i lif vet varda med Gud forenad, men "i an- 
seende till kroppens svaghet" ') sker dock detta alltid "lik- 
som i en blink eller i ett andedrag" 2 ) : foreningsacten ar 
stadse blott ett snart ofvergaende lifsmoment. Denna mo- 
mentella beskaffenbet oaktadt, Jigger dock i denna forening 
den hogsta frojd, som en menniska pa jorden kan erfara, 
ty hon njuter liar en foi'smak af den eviga frojd, som genom 
den ostorda foreningen med Gud skall tillfalla henne i ett 
annat lif 3 ). Ocli emedan sa ar, bor menniskans strafvan 
alltid ga derpa ut, att, da den mystiska foreningen har i 
lifvet icke kan sasom tittstdnd perpetuellt fortfara, utan en- 
dast sasom act momentellt forverkligas, genom ett standigt 
upprepadt anvandande af alia de medel, hvarigenom denna 
foreningsact bringas till stand, eller med andra ord genom 

1) Jfr Hmrici Susonis Opera. S. 260: "Ob corporis infirmitatera 
non potest anima purissirao illi bono nude semper inhrerere." 

2) Jfr Teutsche Theologia. Cap. 54. 
1 3) Jfr Tauleri Predigten. S. 1582. 
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en oupphorligt fortsatt rening i Christi efterfoljelse stadse pa 
nytt soka komma till det hogsta lifsmoment, i hvilket den 
mystiska foreningen liksOm ko miner till genombrott 

Detta hogsta lifsmoment, i hvilket den mystiska fore- 
ningen redan Mr i lifvet forverkligas , beskrifves sasom, ett 
ekstatiskt tiUstand, der menniskoanden for ogonblicket sa, ffir- 
siinker sig i den gudomliga afgrunden, att han ej vet nagot 
hvarken om Gud eller om sig sjelf 2 ). Fdljaktligen ar detta 
tillstand icke atfoljdt" af klart medvetande, och hvad som 
der forsiggar med en menniska, kan derfore endast af en 
pmedelbar kansla fornimmas och erfaras, men ej af fornuftet 
fattas eller med ord beskrifvas 3 ). Val soka Mystikerna att 
i, atskilliga bilder finna uttryck for, hvad de i detta hogsta 
lifsmoment erfarit. Dock aro de sjelfve fullt medvetne om 
omojligheten att pa detta satt finna adsequata uttryck for 
sin oniedelbara kansla och fornimmelse af Gud; hvarfore ock 
Tauler sager, att hvarje ftirsok att beskrifva det i den my- 
stiska foreningens ogonblick erfarna och fornumna, i forhal- 
lande till saken sjelf, endast ar att akta "wie eine Nadel- 
spitze gegen den grossen Himmel" 4 ). 

4) Jfr Biihrinyer : Die Kirche Christi und ihre Zeugen. II. 3. 
S. 142. 

2) Tauleri Predigtm. S. 767. 

3) Jfr Dersammast. S. 819: "Was in dieser Verziickung oder VerscMiu- 
gung mit einem Menschen gehandelt werde, das ist besser, es erfahre 
es einer iu der That selbst, als dass ibru viel davon gelallet oder gesagt 
werde." Dersammast. S. 993: "Da hat sich nun der Geist verlohren in 
den Geist Gottes: ja in dem grundlosen Meer der Gottheit ist er er- 
truncken. Wie es aber so -wohl urn den stehe, der ein solcher ist, das 
kau der Verstand uicht fassen." Teutsche Theologia. Cap. 56: "Wie es 
dann hinfort ergienge, nnd was da geoffenbaret , oder wie das geliebet 
wtirde, da singe oder sagte man nicht viel von. Es ist auch nie mit 
dem Munde ausgesprochen , noch mit dem Hertzen bedacht oder erkannt 
wie es in der Wabrheit ist." 

4) Tmderi Predigten. S. 1735. 
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Sedan vi nu sokt framstalla Mystikens salighetsordning, 
vilje vi fran Skriftens och var Kyrkas standpunkt kritiskt 
skarskada afven denna sista lank i det mystiska systetnet. 
Hvad som vid en sadan betraktelse genast faller i figonen ar, 
att den plats, som af Mystikerna blifvit anvisad at hvar 
och en af de trenne stadierna i deras salighetsordning, icke 
star i ofverensstammelse med var kyrkas pa bibelordet grun- 
dade anordning af de s. k. actus gratiae. Narmare betrak- 
tad, ar dock sagda olikhet icke endast en olikhet i afseende 
pa, den yttre anordningen. De trenne mystiska begreppen: 
rening, upplysning och forening, hafva afven en helt annan 
inre betydelse an de motsvarande begreppen i var kyrkas 
dogmatik; och denna inre skiljaktighet ar just orsaken till 
den skiljaktiga yttre uppstallningen af nadesordningen. Fa- 
ste vi oss nu forst vid den s. k. mystiska upplysningen, der 
vi — sasom i det foregaende blifvit antydt — hafve att 
soka den mystiska theologiens princip '), sa ar latt att upp- 
visa, huruledes detta mystiska begrepp icke liar annat an 
namnet gemensamt med var kyrkas motsvarande dogmatiska 
begrepp. Ty upplysning i biblisk och kyrklig mening ar en 
ofvernaturlig, genom Gruds ord i Skriften formedlad, den 
Helige Andes nadeverkan, hvarigenom menniskan kommer 
till en lefvande kunskap bade om sin synd och om naden i 
Christo. Deremot torde det af var ofvan gjorda framstall- 
ning latteligen kunna inses, att den mystiska upplysningen 
anses vara en omedelbar verkan af det s. k. inre ljuset 
eller ordet, hvilket tankes sasom ett i oss immanent, sub- 
stantiellt utflode ur gudomligheten. Da, nu detta i oss ur- 
sprungligen forhandenvarande inre ljus tillika hos den natur- 
liga menniskan antages vara formorkadt och undanskymdt 
af den kreaturliga mangfaldens tjocka moln och saledes icke 

1) Jfr i det foreg. S. 2. 
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kanna framstrala och utofva sin upplysande verkan , med min- 
dre an att detta hinder blifvit undanrqjdt, sa ar det fran 
Mystikens standpunkt patagligen fullt conseqvent att anse 
upplysningen nodvandigt bora foregas af en reningsprocess. 
Deremot om upplysningen icke fattas sasom omedelbar ver- 
kan af ett inifran framstralande gudomligt ljus, utan > — ■ sa- 
som var kyrka larer — sages vara formedlad genora Guds 
i Skriften uppenbarade ord, sa, raaste hon tydligen, langt 
ifran att anses vara betingad af en foregaende reningspro- 
cess, tvartom tankas utgora den nodvandiga forutsattningen 
saval for rattfardiggorelsen, som for reningen eller helgelsen '). 
Betrakte vij vidare den mystiska reningen i sitt forhallande 
till den mystiska foreningen, efter att forut hafva jemnfort 
dem med de motsvarande dogmatiska begreppen, sa, skole vi 
afven har finna Mystikernas askadningssatt vara i uppenbar 
strid med Bibelns och var kyrkas lara. Sasom Martensen 
riktigt anmarker, vet var kyrkolara icke af nagon annan unio 
mystica an den, som ar betingad genom den rattfardigfforan.de 
tron, genom den fortrostansfulla tillegnelsen af den genom 
Christus forvarfvade objectiva forsoningen 2 ) ; och hon forstar 
med denna dogm en genom trosforeningen med Christo uppkom- 
men, hemlighetsfull och ej narmare forklarlig, menniskans infor- 
lifvelse med den treenige Guden, hvarvid Gud och menniskan, 
ehuru tradande i innerligaste lifsgemenskap med hvarandra, 
likval icke sammansmalta till ett, utan annu alltid besta, sasom 
tvenne personer. Mystiken ater vet icke af nagon syndarens 
rattfardiggorelse genom tron allena och kanner derfore ej hel- 
ler nagon genom tron formedlad menniskans infflrlifvelse med 
Gud: hon f attar den mystiska foreningen sasom en genom 
det kreaturliga Jagets upphafvande formedlad realisation 

1) Jfr Hajling : Mi/sticismus. S. 28. 

2) Jfr Martensen: Mester Echart. S. 142. 
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af den vilsensidentitet med Gad, hvilken sages ursprungligen 
tillhora menniskan, till sin eviga idee betraktad. Och langt 
ifran att anse Gud och menniskan kunna besta bredvid hvar- 
andra sasom tva sarskilda personer i inbflrdes lifsgemenskap, 
antager lion tvartom, att den mystiska foreningen just ut- 
gores at det menskliga Jagets identification med och upp- 
gdende wti den opersonliga gudomliga afgrunden '). Hvad 
slutligen betraffar den mystiska reningens betydelse i jeran-; 
forelse med det motsvarande dogmatiska begreppet belgelse, 
sa behofver skiljaktigheten dem emellan endast papekas, for 
att genast fall a i ogonen. Under det belgelse i kyrklig och 
biblisk mening ar troslifvets gradvisa utveckling, bestaende 
negativt i syndens ofvervinnande och positivt i karleken till 
och utofningen af det goda, sa, ar dereuiot den mystiska re- 
ningen ingenting annat an strafvaudet att annihilera och doda 
icke blott den gamla syndamenniskan, det sjelfviska, egoi- 
stiska, syndiga Jaget, utan Jag 'et sjelft, den kreatarliga per- 
sonligheten sasom sadan 2 ), hvarjemte hon icke, i ofverens- 
stammelse med kyrkans lara om helgelsen, fattas sasom frukt 
af tron hos den menniska, som tillegnat sig Christi rattfar- 
dighet och derigenom blifyit rattfardiggjord och med Gud 
forsonad, utan tvartom sasom ett menniskans forsok att pa 
egen band rattfardiggora och forsona sig sjelf. Men med 
denna, nu angifna, skiljaktiga uppfattning af reningens och 
foreningens betydelse sammanhanger ock tydligen deras olika 
stallning och forhallande till hvarandra inom Mystikens och 
kyrkolarans salighetsordning. Ar rening likbetydande med 
det kreaturligas och icke-gudomligas afkladande, och fore- 
ning detsamma som menniskans "forgudning", sa, ar klart, 
att reningen maste framstiillas sasom foreningens negativa 



1) Jfr Thomasius: Christi Person und Werh Erster Theil. S. 255. 

2) Jfr Dersammast. S 260. 
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villkor, och den sednare sasom slutresultatet af den forra. 
Ar deremot unio mystioa — sasom var kyrkas dogmatik la- 
rer — ingenting annat an den genom tron formedlade infor- 
lifvelsen och personliga lifsgemenskapen med den treenige 
Guden, och helgelsen det inre troslifvets gradvisa utveckling 
och verkliggorelse , sa blir forhallandet dem emellan alldeles 
omvandt. Unio mystica kan nemligen da icke tankas sasom 
helgelsens resultat, utan maste tvartom fattas och framstal- 
las sasom den princip eller lifskalla, hvarur helgolsen eller 
den genom tron tillegnade forsoningens gradvis fortskridande 
realisation i ett nytt lefverne forst kan framga '). 

Slutanmarkningar. 
Vi hafve harmed sokt losa var forelagda uppgift att 
lemna en kort ofversigt af de Tyska Medeltids-Mystikernas 
fornamsta laropunkter. Det ar bekant, att Luther hogt var- 
derat dessa Mystikers skrifter, att han fflranstaltat Tyska 
Theologiens utgifvande fran trycket samt i sitt foretal till 
denna bok forklarat, det han "nast Bibeln och S. Augusti- 
nus icke funnit nagon bok, derur han battre kunnat lara, 
hvad Gud, Christus, menniska och alia ting vore." Haraf 
vill det synas, som skulle det hoga och vigtiga verk, som 
Luther utforde, nemligen christenhetens rening fran de ka- 
tholska menniskolarorna, i nagon vasendtlig man hafva va- 
rit frukten af den store reformatorns bekantskap med den 
tyska Mystiken. Ocksa hafva Mystikerna af manga blifvit 
raknade bland reformationens forelopare och befordrare; ja, 
man har till och med pastatt, det Mystik vore likbetydande 
med sann Christendom, att hon representerar en uppfattning 
af den evangeliska sanningen, som i afseende pa andligt 
djup lemnar bade katholicism och protestantism langt efter 

1) Jfr Martensen: Mester Eckart. S. 144. 
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s-ig '). Till folje haraf torde det icke sakna intresse^en. a 
narmare undersflka saval Mystikens ehristliga halt i allma** ""' 
het som speciellt hennes forhallande till reformationen ; och' 
innan vi afslute var uppsats, anse vi oss derfore bora bi- 
foga nagra slutanmarkningar rorande dessa fragor. 

Hvad da forst betraffar pastaendet om Mystikens akta 
ehristliga karakteT, sa maste. vi deremot inlagga var be- 
stanida protest. Vi hafve redan i inledningen uppvisat den 
ehristna Mystikens historiska sammanhang med en hednisk 
religionsphilosophi. Vi hafve sedan, vid framstallningen af 
hennes sarskilda laropunkter, ofverallt funnit det bekrafta 
sig, att hon hvilar pa pantheistislct-hednisk grundval saint 
tydligen i ofverensstamnielse med denna sin innersta princip 
orabildat de ehristliga dogmerna eller, mahanda rattare sagdt, 
val bibehallit dem till namnet, men i dem inlagt ett for den 
genuint ehristliga askadningen frammande innehall. Det torde 
derfore, utan nagra ytterKgare bevis, genom hela var fore- 
gaende afhandling fa anses tillfullo adagalagdt, att Mystiken, 
langt ifran att fortjena berommelsen att vara identisk med 
sann Christendom, tvaxtom laborerar med hednisk pantheism 
och emanatism samt icke blott delvis, utan principiellt och 
till sjelfva standpunkten ar fran den akta ehristliga asigten 
atskiljd. Val aro vi fardige att medgifva, det Mystikerna 
sjelfva icke voro medvetne om en sadan atskillnad, utan 
tval'tom fullt ofvertygade om sina satsers sannt ehristliga 
halt, hvilken ofvertygelse hos dem var sa mycket natur- 
ligare, som de lyckats att genom en allegorisk bibeltolkning , 
om hvars vadliga godtycke de voro fullkomligt okunnige, 
mellan sina och Bibelns laror bevara en skenbar ofvensstam- 
melse, hvarmed de alltfor latt bedrogo bade sig sjelfva och 

1) Jfr t. ex. Troxhrs edition af Tyska Theologim. St. Gallen 1837. 
Inledningen S. XXI f. 
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andra. Och med kannedom hiirom kan visserligen den in- 
nerliga hanforelsen i deras sokande efter Gud och det djupt 
sedliga allvaret i deras helgelsestrafvan icke annat an in- 
gifva oss aktning och karlek for deras vordnadsvarda och 
alskliga personligheter. Men ofvertygelsen om deras stora 
personliga varde i religiost och moraliskt hftnseende far icke 
forleda oss att i samma man uppskatta vardet af deras for- 
faktade asigter. Vi hafve har icke att undersoka arten och 
beskaffenheten af deras religiositet och sedlighet, utan den 
verkliga halten af deras larobyggnad. Derfore maste alia 
personliga sympathier vika, och Mystiken bedomas, icke sa, 
som lion sjelf vill anses och for en flyktig betraktelse eller 
forutfattad mening synes vara, utan sa, sora hon, sedd i 
Guds uppenbarade ords ljus, for den opartiska, vetenskapliga 
granskningen visar sig vara. 

Men hvilar nu Mystiken pa hednisk botten, hum har 
hon da, — sa, torde mangen vara fardig att invanda — oak- 
tadt sin falska standpunkt bade i aldre och nyare tider kun- 
nat vinna sa manga beundrare och forsvarare bland christ- 
ligt sinnade man och hogt aktade theologer? Till detta 
onekliga factum kan angifvas en duhbel forklaringsgrund. A 
ena sidan har man, sasom otvifvelaktigt varit fallet med 
Luther, Arndt m. fl., alldeles forbisett den djupare liggande, 
pantheistiskt-heduiska rot, hvarifran Mystiken uppvuxit, samt 
i hennes yrkande pa, innerlig fromhet jemte hennes opposition 
emot kyrkans andefattiga scholastiska orthodoxism och ytliga 
phariseiska verkhelighet fannit en tillracklig borgen for hennes 
sannt christliga viirde. Sarskildt hvad Luther angar, torde 
hans nyss ofvan citerade, i hogsta grad berommande yttrande 
om Mystiken, med hanseende till hans historiskt gifna stall- 
ning, ega en forklaringsgrund i nyssnamnda opposition och det 
yrkande af menniskans forhallande till Gud sasom ett inner- 
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ligt och hela hennes vasende genomtrangande, hvarigenom 
Mystiken onekligen utgor en i flgonen fallande motsats till 
katholicismen, om ock den positiva uppfattningen och bestam- 
mandet af detta innerliga forhallande, sadant det sedermera 
af Luther framstalldes, vasendtligen skiljde sig fran Mystikens. 
A andra sidan har man, sasom handelseu tyckes ha varit 
med atskilliga s. k. speculativa theologer, i Mystikens prin- 
ciper trott sig finna en viss frandskap med den moderna 
philosophiska asigt, af hvilken man sjelf varit genomtrangd, 
och derfore helt naturligt fattat karlek for en andesrigtning, 
hos hvilken man igenkannt de allmanna dragen af sina egna 
speculativa grundtankar. Men for en opartisk, vetenskaplig 
betraktelse maste Mystiken framsta i en helt annan dager 
och omdomet derom utfalla helt annorlunda. Afven med er- 
kannande af den innerliga fromhet, som lifvade hennes an- 
hangare, maste man hestrida henne fortjensten att ha varit 
nttrycket af en sannt christlig askadning, sa, snart man pa 
den lugna profningens vag kommit till klar insigt om det 
falska och ochristliga i hela hennes standpunkt. Likasa, med 
fullt erkannande deraf, att hon erbjuder omisskanneliga jemn- 
forelsepunkter med den nyare tyska philosophien, maste hen- 
nes christliga varde, langt ifran att genom nyss antydda 
slagtskapsfSrhallande anses vara vindiceradt, tvartom sa myc- 
ket hogre betviflas af enhvar, som funnit, att denna philo- 
sophi och foljaktligen afven den dermed i sammanhang staende 
s. k. speculativa theologien i sjelfva verket lida af samma 
fel, som Mystiken, att nemligen hafva stadnat pa en af Chri- 
stendomen redan ofvervunnen, pantheistiskt-hednisk standpunkt. 

Hvad nu vidare betraffar fragan om Mystikens reforma- 
toriska betydelse, sa, ar denna fraga i sjelfva verket redan 
besvarad, i sammanhang med hvad ofvanfore blifvit sagdt 
rorande hennes icke-christliga karakter. Ty star Mystiken 
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verkligen pa ioke-christlig grund , sa kan man redan a priori 
draga den slutsatsen, att hon oniojligen kan vara beslagtad 
med den ande, som i reformationen verkade kyrkans panytt- 
fodelse genom den ursprungliga, rena Christendomens ater- 
stallelse. Men denna aprioriska slutsats vinner sin fulla be- 
kraftelse, om vi betrakte Mystikens stallning till reforma- 
tionens bada s. k. principer, och vi vilje derfore nagot nar- 
mare undersoka detta forhallande. Tage vi da forst i be- 
traktande den s. k. formal-principen eller den protestantiska 
grundsatsen om den Heliga Skrift sasom religionens enda 
kunskapskalla, sa ar. latt att inse, det Mystiken i detta af- 
seende hyllar en helt annan grundsats. Ofver Guds yttre 
ord i Skriften upphojer hon nemligen det s. k. inre ordet 
i menniskan och forstar dermed den inre omedelbara uppen- 
barelsen af ett hos alia menniskor ursprungligen forhanden- 
varande snbstantiellt utfiode ur Gud samt anser den sub- 
jectiva erfarenheten eller ka'nslan och fornimmelsen af detta 
inre ord eller ljus sasom den enda osvikliga normen, for 
hvad som ar sannt och godt. Val nekar hon icke, att den 
Heliga Skrift innehaller gudomlig sanning, men langt ifran 
att odmjukt boja sig under det skrifna ordets auctoritet och 
efter denna objectiva norm bedoma sin subjectiva fornim- 
melse af den formenta inre Gudsuppenbarelsen , gifver hon at 
den sednare ett afgjordt foretrade och tolkar med den mest 
obegransade frihet det yttre ordet i ofverensstammelse der- 
med. Hon antager, att bakom Skriftens bokstaf Iigger en 
djupare andlig mening, den hon, vagledd af det inre ljuset, 
genom en allegorisk tolkning tror sig kunna framleta. Men 
pa, detta satt gar bibelordets verkliga innehall forloradt, ithy 
att hon — sasom Martensen uttrycker sig — icke verkligen 
utlagger det gifna, ntan deri inlagger sitt eget innehall '). 

1) Martensen: Mester Eckart. S. 103. 
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Foljaktligen, om hon ocksa icke i theorien formligen forkastar 
det i Skriften nedlagda Guds ord, sa forlorar det dock for 
henne in praxi all betydelse , alldenstund har genom den alle- 
goriska tolkningsmetlioden allt ar lemnadt till pris at det 
subjectiva godtycket: Den objectiva trosgrund, som utgor 
protestantismens formalprincip, liar Mystiken alltsa, oaktadt 
sitt skenbara erkannande af dess giltighet, i sjelfva verket 
totalt omknllkastat '). 

Betrakte vi nu vidare Mystikens stallning till den andra 
protestantiska grundsatsen om rolttfardiggorelsen genom iron 
allena, hvilken dogm, sasom bekant ar, utgor protestantis- 
mens s. k. materialprincip, sa visar sig tydiigen, att Mysti- 
ken afven har intager en helt annan standpunkt an den re- 
formatoriska. Likasom vi nyss sett, att den omedelbara 
kanslan och fornimmelsen af en forment inre Gudsuppenba- 
relse af Mystiken sattes i stallet for Guds yttre ords objec- 
tiva norm, eller med andra ord, a,tt den roformatoriska 
Skriftprineipens objectiva fasthet pa Mystikens standpunkt 
uppbafves och utbytes mot det foregifna s. k. inre ljusets 
subjectiva opalitlighet: sa, ar ock den objectiva grund, hvarpa, 
den protestantiska rattfardiggorelselaran hvilar, nemligen den 
genom Christus forvarfvade aterlosningen och forsoningen, af 
Mystiken alldeles forbisedd eller stalld i skuggan, under det 
att menniskan genom Christi efterfoljelse, genom en subjec- 
tiv fornyelse och helgelse efter Christi forebild, anses kunna 
och bora rattfardiggora och forsona sig sjelf. 

Som bekant ar, utgor uppfattningen af rattfardiggorel- 
sens begrepp och forhallande till helgelsen den centrala di- 
vergenspunkten mellan den evangeliskt-protestantiska och den 
lagiskt-katholska soteriologien. Protestantismen bekanner den 
Paulinska laran, att menniskan varder rattfardiggjord deri- 

1) Jfr Hijfling: Mysiicismus. S. 23. 
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genom, att Christi tillfyllestgorelse, i tron tillegnad, henne 
tillraknas, och hon pa denna grund far sina synders for- 
latelse samt blir upptagen till Guds barn och arfvinge af 
evig saligliet. Syndarens forsoning eller aterforening med 
Gud betirigas alltsa, genom trons tillegnande af Christi for- 
tjenst, men der denna trosforening intradt, der varder tron 
vidare den subjectiva principen. for helgelsen eller den dag- 
liga fornyelse, der den for Christi skull forlatna syndens i 
menniskonaturen annu alltid inhasrerande rotter sa smaningom 
uppryokas , och den tron tillraknade rattfardigheten allt mer 
och mer subjectivt forverkligas genom ett nytt lif i Christi 
efterfoljelse. Katholicismen ater hyllar den phariseiska laran, 
att menniskan varder rattfardig genom lagens gerningar, samt 
att foljaktligen forkofran i goda gerningar eller tillvaxt i hel- 
gelsen — denna dock tankt sasom foretradesvis negativ eller 
bestaende i asketiska botofningar — ar rattfirdiggorelsens 
villkor och forutsattning. Jemnfore vi nu harmed, hvad som 
forut ar namndt angaende Mystikens soteriologiska askad- 
ning, sa, visar det sig tydligen, att Mystiken star, icke pa 
protestantismens evangeliska, utan pa den katholska munk- 
askesens nyss antydda lagiska standpunkt. Ty lat vara att 
hon, med forkastande af den kyrkliga katholicismens utvartes 
opus operatum, payrkar en invartes helgelse i verlds- och 
sjelf-fornekelse, sa ar och forblifver hon dock med den van- 
liga katholska asigten ense derutinnan, att hon icke vet af 
nagon rattfardiggorande tro sasom princip for helgelsen, utan 
tvartom anser helgelsen sasom ett nodvandigt villkor for 
menniskans rattfardiggorelse och forening med Gud. 

Men fastan vi saledes maste anse Mystiken qvarsta, pa, 
katholsk grund och botten i just den laropunkt, som utgor 
den grundvasendtliga atskillnaden mellan den protestantiska och 
den katholska kyrkan, samt foljaktligen icke kunna hafva egt 
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nagon positiv andel i det stora reformationsverket, hvars for- 
sta och fornamsta fortjenst just bestod i bortrensandet af 
den phariseiskt-katholska egenrattfardighetens gamla surdeg, 
sa vilje vi dock icke forneka, det Mystiken pa, negativt satt 
i viss man forberedt reformationen. I sin helgelsestrafvan 
nqjde hon sig nemligen icke med det yttre verket, utan yr- 
kade pa en invartes rening fran allt kreaturligt och en brin- 
nande karlek till Gud samt blottade pa, detta satt ytligheten 
af den vanliga katholska gerningslaran. Och om hon an icke 
formadde komma utofver den lagiska basis, hvarpa, katholi- 
cismens forsoningslara hvilade, utan gjorde saligheten be- 
roende af individens egen sedliga strafvan, sa, dref hon dock 
denna lara till sin yttersta spets, i det hon forklarade for- N 
soningen endast kunna avagabringas genom en uppoffring icke 
blott af den syndiga egenviljan, utan af viljan, Jaget, per- 
sonligheten ofverhufvud. Men da, nu en sadan forsoning i 
sjelfva verket icke ar forsoning, alldenstund menniskan har, 
i stallet for att varda med Gud forsonad och derigenom till 
evig tid fralst och bevarad, tvartom bringar sig sjelf som 
forsoningsoffret genom att totalt forlora sig och tillintetgoras 
i den gudomliga afgrunden '); sa har Mystiken, ehuru utan 
att asyfta det eller derom vara medveten, i sjelfva verket 
prsesterat en deductio in absurdum af den katholska munk- 
askesens forsoningslara, ja pa negativt satt till fullo adaga- 
lagt hela den lagiskt-katholska standpunktens falskhet och 
salunda banat vag for den evangeliskt-protestantiska pre- 
dikan, att menniskan "varder rattfardig af tron utan lagens 
gerningar" (Rom. 3, 28). 

1) Jfr Martensen: Mesler Eckart. S. 145. 



